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Hoofdstuk 1 
Wat is de Kerk? 


In het christendom wordt algemeen opgemerkt dat de Kerk begon op de dag van 
Pinksteren, zoals opgetekend in het tweede hoofdstuk van Handelingen, en dat zij 
werd opgericht door de komst van de Heilige Geest. 


Die uitleg is echter te simplistisch om ons enig serieus begrip te geven van de 
Schrift of het goddelijke plan in de geschiedenis. Handelingen 7:38 spreekt 
duidelijk over “de Kerk in de woestijn" (onder Mozes). In feite spreekt Jezus zelf 
over de Kerk in Matt. 18:17 alsof zij al bestond. 


Het simpele feit is dat het woord "Kerk" vertaald is van het Griekse ekklesia, wat 
“gemeente” betekent. De Griekse vertaling van het Oude Testament (de 
Septuagint) was in Jezus’ tijd de standaard waarmee wij konden begrijpen hoe de 
Hebreeuwse begrippen door Griekse woorden moesten worden uitgedrukt. De 
Septuagint geeft het Hebreeuwse kahal (“gemeente") gewoonlijk weer met het 
Griekse equivalent, ekklesia. 


Hebreeën 2:12 doet hetzelfde wanneer het Psalm 22:22 aanhaalt: "te midden 
van de Kerk zal ik U loven.” 


Het is dus duidelijk dat de Kerk al vóór Pinksteren bestond. In plaats van te zeggen 
dat de Kerk met Pinksteren is ontstaan, moeten we zeggen dat de Kerk toen haar 
Pinksterzalving ontving. Vóór die tijd had zij slechts een Pesach zalving. En aan het 
einde van het Pinkstertijdperk zouden we moeten zien dat de Kerk een 
Loofhuttenzalving ontvangt. 


Deze manier van denken geeft de Kerk een continu bestaan vanaf het begin. Dit 
helpt ons ook om de Bijbel te zien als een enkel boek over de kerkgeschiedenis, in 
plaats van het christendom in wezen te zien als een “nieuwe religie“, gevestigd in 
iets “nieuws” dat “de Kerk" heet. 


Toch vond er op de Pinksterdag een enorme verandering plaats, die ik vaak in mijn 
geschriften heb uitgelegd. Deze verandering betekende dat de heerlijkheid van 
God, die eerst uit Shiloh en daarna uit Jeruzalem was verwijderd, nu in het volk zelf 
ging wonen - dat wil zeggen de “gemeente” - die de Kerk wordt genoemd. De 
mensen hoefden niet langer naar een bepaalde plaats te gaan om God te 
ontmoeten, maar moesten zich naar binnen keren naar Christus die in hen 
woonde. Het volk was nu de plaats waar God Zijn Naam had gekozen, met alles 
wat dat inhield. 


Een dergelijke verandering decentraliseerde de Kerk en bevestigde 
Jezus’ woorden toen Hij het de Samaritaanse vrouw vertelde in 


Johannes 4:21-24, 


21 „er komt een uur dat u noch op deze berg, noch in Jeruzalem de Vader 
zult aanbidden 2* God is geest, en zij die Hem aanbidden moeten 
aanbidden in geest en waarheid. 

In latere jaren leken de christenen dit te vergeten en modelleerden zij de Kerk 
opnieuw naar het model van het Oude Verbond en het oude Jeruzalem. De "Kerk" 
werd geïdentificeerd met elke religieuze organisatie rond de bisschoppen. Nog 
later beweerden de Romeinse bisschoppen dat de Kerk alleen bestond waar de 
andere kerken het Romeinse primaat erkenden. De religieuze organisatie van 
Rome werd dus het christelijke Jeruzalem en werd geïdentificeerd als De Kerk. 


Rome's definitie van de Kerk veranderde niet wezenlijk tot Vaticanum Il (1964), 
toen de Kerk werd gedefinieerd als “het volk van God”. Deze verrassende 
ontwikkeling creëerde echter slechts een dubbele definitie van de term, een 
officiële en een praktische. De officiële definitie is precies juist, want “het volk van 
God" is de gemeente. Maar toch beperkt de katholieke kerk dat “volk nog steeds 
tot katholieken, wat in de praktijk de oude definitie bestendigt door het “volk” te 
vereenzelvigen met degenen die een goede reputatie hebben bij de organisatie en 
de hiërarchie. 


Hoewel de zalving van Pinksteren bedoeld was om de afhankelijkheid van de mens 
van het heilige te doorbreken, verloren de meeste leiders die zalving. Zij 
rechtvaardigden zichzelf door te stellen dat Pinksteren een flits was, een enkel 
moment in de geschiedenis, of op zijn best een apostolische ervaring die eindigde 
met de dood van Johannes, de laatste van de oorspronkelijke apostelen. 


Dit denken bereidde de weg voor de grote terugkeer naar de denkwijzen van het 
Oude Verbond, zij het in de terminologie van het Nieuwe Verbond. In plaats van 
Jeruzalem keek men nu naar Rome. Terwijl de priesters spraken over het 
Melchizedeks priesterschap, kleedden en gedroegen zij zich als Aäronitische 
priesters. En net als de priesters van weleer eigenden deze nieuwe priesters zich 
steeds meer het gezag van God en van Jezus Christus toe door Hem naar believen 
te overrulen. 


Maar het duurde vele jaren voordat deze nieuwe religie vorm kreeg. Er waren 
mensen die er vanaf het begin tegen waren, maar in de loop van de 
kerkgeschiedenis werden de meeste van die stemmen uiteindelijk tot zwijgen 
gebracht, vaak met geweld. 


Het begin van de Protestantse Reformatie, die eigenlijk begon met 


Wyecliff aan het eind van de 13e eeuw, werd aangewakkerd doordat de Bijbel in 
handen kwam van het gewone volk, dat de Schrift kon lezen en vergelijken met de 
godsdienst die in de kathedralen door de priesters werd beleden. Dit stroompje 
werd een vloed met de ontwikkeling van de drukpers in het midden van de jaren 
1400, toen de Schrift tegen lage kosten beschikbaar kwam. 


Maar omdat de Reformatiekerk zich ontwikkelde tijdens het 

Pinkstertijdperk (33-1993 na Christus), kon zij niet veel meer doen dan proberen 
terug te winnen wat in de Kerk van de eerste eeuw verloren was gegaan. De 
menselijke natuur was nog steeds aanwezig, met haar verdorven neigingen. 
Pinksteren was een gezuurd feest (Lev. 23:17), en dus kon de volmaaktheid van 
de menselijke natuur nog niet worden volbracht. Om deze reden begon het 
protestantisme zelf onmiddellijk aan zijn eigen terugkeer naar centralisatie, heilig 
onroerend goed en afhankelijkheid van goedgekeurde priesters. 


Terwijl in vroegere tijden Rome Jeruzalem verving als de veronderstelde zetel van 
God, vervingen de protestantse kerkgenootschappen Rome en haar religieuze 
systeem eenvoudigweg door een eigen systeem, gevestigd in een andere stad. In 
plaats van verschillend van aard te zijn, werden de kerkgenootschappen gewoon 
concurrenten, die elk beweerden “de ware kerk" te zijn, door middel waarvan men 
als lid verlossing zou kunnen verkrijgen. 


Zo bleef de ware geest van Pinksteren verloren gaan of verduisterd door de pracht 
en praal van georganiseerde religies. En toen Pinksteren begin 1900 werd 
vernieuwd door Charles Parham, Seymour en anderen, werd het al snel 
gedenomineerd. En zo zien we een eeuw later de kerk weer in haar oppervlakkige 
staat, met haar focus op vermaak, glitter en glamour. Televangelisten wedijveren 
om bijdragen om hun imperium in stand te houden, en kerken wedijveren om 
leden door te proberen de beste “praise and worship" en andere programma's aan 
te bieden. 


In Amerika ligt de nadruk niet meer op het onderwijzen van de Schrift. Mensen 
gaan naar de “Kerk” voor elke andere reden: om sacramenten te nemen, om wat 
psychologie te horen over hoe je een beter leven kunt leiden, om te loven en te 
aanbidden, om vrienden te ontmoeten op sociaal gebied, of zelfs om te pronken 
met hun paashoeden en jurken. Deze dingen zijn op zich niet per se slecht, maar 
waar zijn de centra voor bijbelonderwijs? Ze bestaan nauwelijks, omdat 
Amerikanen zich grotendeels vervelen met bijbelonderwijs. 


Velen is geleerd dat zij alleen bestaan om God te loven en Hem te aanbidden - wat 
zeker een gedeeltelijke waarheid is, maar de hoogste vorm van loven en 
aanbidden is Hem na te volgen en op Hem te lijken. Hoe kan iemand als Hem zijn 
zonder meer over Hem te weten? Is het niet belangrijk om Zijn gedachten te 
kennen? Wat Hij voor jou gepland heeft, niet alleen als individu, maar voor de 
wereld en voor de schepping zelf? Zijn zo weinig mensen geïnteresseerd in de 
kennis die nodig is om met Christus te heersen en te regeren in het komende 
tijdperk? 


Ik weet dat er velen zijn die in zulke dingen geïnteresseerd zijn, maar er is een 
hongersnood om het Woord te horen, en de meesten weten niet waar ze het 
kunnen vinden. Ze gaan vaak van kerk naar kerk op zoek naar het Woord, en 
uiteindelijk geven ze het op, denkend dat wat gepredikt wordt alles moet zijn wat 
er te weten valt. 


Het schoolsysteem onderwijst geschiedenis op de meest saaie manier, waardoor 
de meeste christenen het idee krijgen dat geschiedenis een seculier onderwerp is 
dat voor ons grotendeels irrelevant is. Dit heeft bijgedragen tot de verspreiding 
van het idee dat het christendom louter een ervaringsreligie is, en de Bijbel wordt 
dan dienovereenkomstig geïnterpreteerd. Dit heeft de weg vrijgemaakt voor de 
aanvaarding van de metafysische kijk op het christendom die wordt gepropageerd 
door Charles Fillmore, die een eeuw geleden de Unity Church oprichtte. Zijn boek, 
Prosperity, is nu overgenomen door de Prosperity-leraren, hoewel zij hem zelden 
eer bewijzen. 


Om dit gebrek tegen te gaan, wil ik u wat kerkgeschiedenis geven, die u vertelt hoe 
de toestand van de Kerk zich heeft ontwikkeld. Veel daarvan is zelfs voor theologen 
en afgestudeerden van het seminarie vrijwel geheel onbekend. De lessen uit de 
kerkgeschiedenis zullen ons helpen om in de huidige tijd niet steeds weer dezelfde 
fouten te maken. Ik denk dat u het absoluut fascinerend zult vinden als het Nieuwe 
Testament tot leven komt. 


Er worden in het Nieuwe Testament veel mensen genoemd die nooit bij naam 
worden genoemd. Het was in die tijd gevaarlijk om bij naam genoemd te worden, 
dus velen blijven anoniem, tenzij men de kerkgeschiedenis bestudeert. De Kerk 
ontwikkelde zich ook binnen de context van de historische gebeurtenissen om hen 
heen. Het is niet mogelijk de kerkgeschiedenis goed te begrijpen zonder te weten 
hoe de wereldgeschiedenis haar beïnvloed heeft. Daarom zal dit boek (en deze 
serie boeken) de kerk in haar juiste historische context plaatsen. 


Hoofdstuk 2 
Petrus, Jacobus en Johannes 


De zogenaamde “binnenste cirkel“ van discipelen bestond uit Petrus, 

Jacobus en Johannes - de discipelen die Jezus meenam naar de berg van 
Transfiguratie (de berg Hermon), zoals we zien in Matt. 17:1. Zij worden in die 
volgorde genoemd, omdat zij een unieke profetie vormen die van toepassing is op 
de kerkgeschiedenis. Zij worden in die volgorde genoemd, omdat zij een unieke 
profetie vormen die van toepassing is op de kerkgeschiedenis. 


Petrus' Hebreeuwse naam was Simon, wat “horen” betekent. Jezus noemde hem 
Petrus, “steen”, na zijn grote fundamentele belijdenis en openbaring dat Hij de 
Messias was (Matt. 16:13-19). Als Simon Petrus was hij de “horende steen" (of 
horende rots), en dit was een verwijzing naar de tijd dat Mozes tot de rots moest 
spreken om water voort te brengen (Num. 20:8). 


Mozes sloeg tweemaal op de rots. De eerste keer moest hij dat doen, omdat die 
voorspelde dat Jezus, de Herder, geslagen zou worden (Zach. 13:7), opdat de 
wereld het water des levens zou ontvangen. Bij de tweede gelegenheid echter, die 
profeteert van het tweede werk van Christus, zou Mozes tot de rots spreken, en de 
rots zou horen en water voor de wereld voortbrengen. 


Pinksteren markeerde het vroegste begin van het tweede werk van Christus - Zijn 
werk na de kruisiging - en Petrus was het voornaamste middel om dit werk tot 
stand te brengen. Zo zien we dat Petrus in het eerste deel van het boek 
Handelingen opnieuw een primaire openbaring ontvangt, met name in de manier 
waarop hij naar het huis van Cornelius, de Romeinse centurio, wordt geroepen. 


Deze openbaring bracht een ommekeer in Petrus' denken teweeg, want hij was 
opgevoed met de gedachte dat de niet-Judeeërs “onrein waren, zelfs als ze 
gelovig waren. Petrus had een separatistische mentaliteit, en vele jaren later 
keerde hij onder druk van zijn collega's bijna tot die denkwijze terug. Hij werd 
tegengehouden en gecorrigeerd door de apostel Paulus zelf (Gal.2:11-13). 


Petrus’ ongelooflijke visioen van de onreine dieren die in een laken voor hem 
werden neergelaten om te “eten” was geen openbaring van voedsel, maar van 
niet-Judeeërs waarvan God zei dat ze “rein” waren. 

Petrus rapporteerde later in Handelingen 10, 

28 God heeft mij getoond dat ik niemand onheilig of onrein mag noemen 
… 34 Ik begrijp nu zeer zeker dat God niet iemand is die partijdigheid 
toont,3* maar in elk volk is de man die Hem vreest en doet wat juist is, bij 
Hem welkom. 

Dit was de fundamentele openbaring die nodig was om het tweede werk van 
Christus te beginnen. Zonder deze openbaring zou het christendom een sekte van 
het jodendom zijn gebleven en zou het spoedig zijn vervolgd. Zoals Mozes het 
woord moest spreken tot de horende rots om water voort te brengen, zo moest 
ook dit Evangelie gepredikt worden in de hele wereld. 


Mozes was in dit geval natuurlijk ongehoorzaam, want hij sloeg opnieuw op de 
rots, alsof hij Christus opnieuw wilde kruisigen (Hebr. 6:6), en deze ene daad 
diskwalificeerde hem van het betreden van het Beloofde Land (Deut. 32:50, 51). 


Petrus legde de fundamentele openbaring toen hij terugkeerde naar de 

Kerk in Jeruzalem en hun meldde dat de Romeinse centurio en zijn nietJudeese 
vrienden de doop met de Heilige Geest hadden ontvangen, zoals zijzelf op de 
Pinksterdag (Handelingen 10:44). Met andere woorden, God reserveerde zijn 
Pinksterzegeningen niet voor een uitverkoren groep. De uitverkorenen hadden het 
voorrecht het EERSTE te ontvangen, maar niet het enige. 


In feite was Filippus al naar Samaria gegaan met het Evangelie, en Petrus en 
Johannes hadden al handen opgelegd aan de Samaritanen, die de Heilige Geest 
ontvingen (Handelingen 8:17). Deze openbaring aan Petrus met betrekking tot 
Cornelius had dus niet als een grote verrassing moeten komen. De Samaritanen 
werden veracht en de Romeinen gevreesd, maar beiden werden gehaat en door de 
“tradities van mensen” als “onrein” beschouwd. 


De bedoeling hiervan is echter te laten zien dat het onpartijdige karakter van God 
de fundamentele openbaring van de vroege Kerk was, en dat Petrus' verandering 
van hart een van de echte “sleutels van het koninkrijk” was. Toch werd juist deze 
kwestie de meest verdeelde kwestie in de eerste decennia van de Kerk. Philip 
Schaff's History of the Christian Church, Vol. 1, p. 256, (1858) spreekt over deze 
verdeeldheid, en hoe die in Handelingen 15 tijdens dat eerste concilie werd 
opgelost: 


“Maar hij [Petrus] stond tussen Jakobus, die de rechtervleugel van het 
conservatisme vertegenwoordigde, en Paulus, die de linkervleugel van het 
apostolische leger aanvoerde.” 


Direct parallel hieraan liep natuurlijk het feit dat vrouwen met Pinksteren naast de 
mannen ook de Heilige Geest ontvingen. In traditionele Joodse kringen zouden 
mannen en vrouwen gescheiden zijn geweest, en de scheidingsmuur in de tempel 
hield zowel vrouwen als heidenen op een armlengte afstand van God. Het 
onrechtmatige karakter van deze traditionele scheidingen werd door de 
openbaring van Pinksteren gecorrigeerd, zodat Paulus later in Gal. 3:28 kon 
schrijven, 

28 Er is geen Jood of Griek, er is geen slaaf of vrije man, er is geen man of 
vrouw, want u bent allen één in Christus Jezus. 


In het eerste decennium van de Kerk, van 33-44 na Christus, lijkt er niet één leider 
in Jeruzalem te zijn, hoewel Petrus en Johannes zeker leidende rollen op zich 
namen. In deze periode werd Jacobus als missionaris naar Spanje gezonden, en 
toen hij in 44 na Christus terugkeerde, werd hij gemarteld onder Herodes Agrippa | 
(Handelingen 12:2). De engel van de Heer liet Petrus natuurlijk vrij, en we lezen 
in vers 

17 dat “hij vertrok en naar een andere plaats ging". Volgens andere kerkhistorici 
is het waarschijnlijk dat hij naar Antiochië ging om daar het werk te beginnen. Het 
was noodzakelijk dat hij Judea verliet, want zijn leven zou vanaf dat moment 
voortdurend in gevaar zijn. 


Het was in deze tijd dat Jezus’ broer, Jacobus, het hoofd werd van de kerk van 
Jeruzalem. Hij werd uiteindelijk in 62 na Christus gemarteld op het tempelterrein, 
hoewel hij in hoog aanzien stond bij de traditionele Judeese gelovigen aldaar. In 
feite vermeldt Eusebius, bisschop van Caesarea in de vierde eeuw, zijn 
martelaarschap en noemt het als een primaire oorzaak van Gods oordeel over 
Jeruzalem enkele jaren later. 

Die laatste oorlog begon in 66 na Christus. Eusebius schrijft in Eccl. Hist, 

IN, xxiii, 


“Dit is het volledige verslag dat, in overeenstemming met Clement, wordt gegeven 
door Hegesippus. Zo opmerkelijk moet Jacobus zijn geweest, zo algemeen 
gewaardeerd om zijn rechtschapenheid, dat zelfs de meer intelligente Joden 
meenden dat dit de reden was waarom zijn martelaarschap onmiddellijk werd 
gevolgd door het beleg van Jeruzalem, dat hen om geen andere reden overkwam 
dan de goddeloze misdaad waarvan hij het slachtoffer was geweest. En inderdaad 
aarzelde Josephus niet om dit met zoveel woorden op te schrijven: “Deze dingen 
overkwamen de Joden als vergelding voor Jacobus de Rechtvaardige, die een broer 
was van Jezus, bekend als Christus, want hoewel hij de meest rechtvaardige onder 
de mensen was, hebben de Joden hem ter dood gebracht.” 


De huidige versie van Josephus formuleert het niet op deze manier, maar verwijst 
wel naar Jakobus als “de broer van Jezus die Christus werd genoemd”. 


Ondanks de grote openbaring van Petrus en de evangelisatie van Filippus in 
Samaria, bleef het probleem van discriminatie bestaan onder het leiderschap van 
Jacobus. Jakobus deed zijn uiterste best om een getuige te zijn voor degenen die 
nog steeds het Jodendom aanhingen en bad voortdurend voor hen. Omdat hij 
christen was en de broer van Jezus, moest hij zich uiterst nauwgezet aan de joodse 
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tradities houden om kritiek te vermijden. Hij bleef de offerwetten naleven, samen 
met alle andere tempelpraktijken. Maar uiteindelijk maakte dat allemaal niets uit, 
want de priesters doodden hem toch, alleen omdat hij in het openbaar getuigde 
dat Jezus de Christus was. 


Overigens hebben Albinus, de Procurator, en Herodes Agrippa, de hogepriester 
Ananus afgezet voor deze misdaad, want zij keurden de moord af. 


Symeon nam toen de plaats van Jacobus in. Volgens Hegesippus was hij een neef 
van Jezus en van Jacobus. Hij was ook de zoon van Clopas, of Cleopas (Lucas 
24:18), en hij leidde de Kerk uit Jeruzalem vóór de verwoesting ervan. Hij bleef de 
Judeese Kerk leiden tot zijn martelaarschap onder Trajanus in 107 na Christus, 
toen hij 120 jaar oud was. 


De verwoesting van Jeruzalem loste de kwestie van de tempeloffers op, want die 
hielden noodgedwongen op. Maar het probleem van de discriminatie in de vroege 
Kerk stierf slechts schoorvoetend uit. Het beroep ervan op het vlees is in de 
afgelopen eeuw weer opgedoken met de opkomst van het Dispensationalisme en 
zijn buitenechtelijke zoon, het Christelijk Zionisme. 


Paulus begon zijn bediening in 47 na Christus tijdens de bediening van Jacobus. In 
sommige opzichten vertegenwoordigen Jacobus en Paulus twee kanten die 
tegenstrijdig lijken, maar in feite samenwerken. De kerkgeschiedenis heeft de strijd 
voortgezet om dat punt van overeenstemming te vinden. Maar zoals Johannes 
grotendeels op de achtergrond bleef tot de anderen waren gestorven, zo vinden 
wij ook Johannes’ bediening het meest relevant aan het einde van het 
Pinkstertijdperk. 
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Hoofdstuk 3 
Ontmoet de cast van personages 


Het Evangelie werd spoedig in Egypte gepredikt onder de bediening van Marcus, 
althans totdat Petrus hem nodig had op zijn eerste reis naar Rome, na zijn vlucht 
uit Jeruzalem in 44 na Christus (Handelingen 12:17). 


Eusebius vertelt ons dat Petrus op enig moment naar Rome ging om te prediken en 
Simon Magus voor de tweede keer te confronteren (sinds de eerdere confrontatie 
in Samaria - Handelingen 8:20). Hij nam Marcus mee, hoewel Marcus 
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waarschijnlijk één van de 3000 gelovigen was die met Pinksteren bekeerd waren. 
Hij had Jezus nooit persoonlijk ontmoet, zegt Eusebius in Eccl. Hist., III, xxxix. 
Petrus disciplineerde Marcus persoonlijk voor de rest van zijn leven. 


Petrus schijnt Rome minstens tweemaal te hebben bezocht, de eerste keer in 
ongeveer 44 of 45 na Christus, nadat hij uit Jeruzalem was gevlucht, en de tweede 
keer 20 jaar later, toen hij samen met Paulus de marteldood stierf. Tijdens zijn 
tweede zendingsreis naar Rome, vlak voordat hij gemarteld werd, droeg hij Marcus 
op zijn evangelie als samenvatting te schrijven, zodat de mensen in Rome iets op 
schrift zouden hebben vanuit zijn perspectief. Sommige geleerden, in de 
veronderstelling dat het eenvoudigste evangelie noodzakelijkerwijs het eerste 
moet zijn, zeggen dat Marcus het vroegste evangelie is, maar in feite was de eerste 
editie van Matteüs al geschreven en gedurende vele jaren het enige evangelie dat 
voor het volk beschikbaar was. Eusebius zegt, 


“Nu was Irenaeus een van deze [mensen die citeren uit de authentieke canon van 
de evangeliën], dus laten we zijn woorden citeren... als volgt: ‘Nu publiceerde 
Mattheus onder de Hebreeën ook een geschreven evangelie in hun eigen taal, 
terwijl Petrus en Paulus in Rome predikten en de kerk stichtten. Maar na hun dood 
heeft ook Marcus, de discipel en uitlegger van Petrus, ons op schrift overgeleverd 
wat door Petrus gepredikt was, en ook Lucas, die een volgeling van Paulus was, 
heeft het evangelie dat door hem gepredikt was, in een boek neergeschreven. 
Daarna heeft Johannes, de discipel van de Heer, die zelfs op zijn borst rustte, zelf 
ook het evangelie verkondigd, terwijl hij te Efeze in Azië woonde". 


Eusebius zegt dat het evangelie van Mattheus het eerst kwam en het eerst in het 
Hebreeuws werd gepubliceerd. Hij zegt dat het evangelie van Marcus werd 
geschreven na het laatste bezoek van Petrus aan Rome (na 66 na Christus), en dat 
het evangelie van Lucas kort daarna werd geschreven. Later kwam Johannes! 
evangelie. 


Het is veelzeggend dat Marcus het verhaal vertelt van Petrus' verloochening van 
Christus (Marcus 14:68-72). Geschreven in opdracht van Petrus, laat het zien dat 
Petrus niet geïnteresseerd was in het verbergen van zijn vroegere zonde, maar in 
het onderwijzen van anderen de juiste weg door zijn eigen negatieve voorbeeld. 


“Ook is vastgelegd dat Philo onder Claudius naar Rome kwam om gesprekken te 
voeren met Petrus," zegt Eusebius (Eccl. Hist., Il, xvii). Philo was een zeer 
belangrijke Joodse filosoof uit die tijd. Hij leefde van ongeveer 20 voor Christus tot 
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ongeveer 50 na Christus, dus Petrus moet in het midden van de jaren '40 na 
Christus in Rome hebben gepreekt nadat hij uit Jeruzalem was gevlucht 
(Handelingen 12) en vervolgens 20 jaar later zijn teruggekeerd voor het 
martelaarschap. 


Enige tijd nadat Marcus en Petrus terugkeerden van hun eerste reis naar Rome, 
ging Marcus naar Alexandrië in Egypte en werd daar bisschop, want hij werd als 
bisschop vervangen door Annianus in het achtste jaar van Nero (d.w.z. 61 of 62 na 
Christus) [Eccl. Hist., IL, xxiv]. Het is dus waarschijnlijk dat Marcus oorspronkelijk 
een inwoner van Alexandrië was, en dat hij met Pinksteren in 33 na Christus naar 
Jeruzalem was gekomen en zich op die dag met de 3000 bekeerde. 


Eusebius vertelt ons ook waar andere discipelen heen gingen: 


“Ondertussen waren de heilige apostelen en discipelen van onze Verlosser 
verspreid over de hele wereld. Thomas, zo vertelt de traditie, werd gekozen voor 


Parthië. Andreas voor Scythië, Johannes voor Azië, waar hij bleef tot zijn dood te 
Efeze." [Eccl. Hist., II, i]. 


Edessa, een vooraanstaande stad in Syrië, is wellicht tot bekering gekomen toen 
haar koning Abgar V door de bediening van Thaddeus werd genezen en zich tot 
Christus bekeerde. Eusebius vertelt ons in Eccl. Hist. |, xiii, dat Abgar eerder naar 
Jezus had geschreven en hem had gevraagd te komen om hem te genezen. Maar 
Jezus schreef terug en zei hem dat Hij niet kon komen, maar later een discipel zou 
sturen. Zo werd Thaddeus enige tijd na de Pinksterdag gezonden, en de hele stad 
werd bekeerd. (Zie de volledige tekst van de brieven in bijlage 3.) 


Velen betwisten de authenticiteit van de brief van Abgar aan Jezus, en beweren 
dat de eerste koning van Edessa die het christendom omarmde Abgar IX was in 206 
na Christus. Gezien de snelle verspreiding van het evangelie van Brittannië naar 
India in zo'n korte tijd, is het echter onwaarschijnlijk dat Edessa weinig of geen 
getuigen zou hebben tot de derde eeuw. Het is echter heel goed mogelijk dat er 
tussen de vijfde en de negende Abgars een terugval van het geloof plaatsvond, en 
dat Abgar IX het christendom gewoon opnieuw instelde als de officiële godsdienst 
van Edessa. 


Verder wordt beweerd dat Addai de eerste bisschop van Edessa was. Hij was een 
missionaris uit Palestina in het midden van de tweede eeuw. Toch was Eusebius 
zowel in tijd als in afstand dichterbij dan wij vandaag en beschikte hij wellicht over 
originele documenten die wij vandaag niet bezitten. Hij was immers de curator van 
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de grote christelijke bibliotheek in Caesarea, bekend als de bibliotheek van 
Pamphilius. Het was een filiaal van de hoofdbibliotheek op de Olijfberg aan de 
oostkant van 

Jeruzalem. Eusebius verwijst naar deze bibliotheek in Eccl. Hist. VI, xx, i, zeggende, 


“Nu bloeiden er in die tijd veel geleerde kerkleden, en de brieven die zij aan elkaar 
schreven zijn nog steeds bewaard gebleven en gemakkelijk toegankelijk. Zij zijn 
zelfs tot op onze dag bewaard gebleven in de bibliotheek te Aelia [de Romeinse 
naam voor Jeruzalem], ingericht door Alexander, die daar toen de kerk bestuurde; 
waaruit wij ook zelf het materiaal voor ons huidige werk hebben kunnen 
verzamelen.” 


In zijn tijd had Edessa een gevestigde kerk, met eigen archieven. Eusebius had deze 
correspondentie van de kerk in Edessa zeker gezien in de kerkbibliotheek in Aelia. 


Hoe dan ook, de kerk in Edessa was een belangrijk christelijk centrum en 
produceerde de Peshitta (dat is de Syrische Bijbel in het Aramees). De Lijkwade van 
Turijn werd voor het eerst gevonden in Edessa in 544 na Christus boven een poort 
in de stadsmuren. Deze lijkwade is een grafdoek met een vage, volledige 
lichaamsafbeelding van Jezus, compleet met bloedvlekken. Het werd naar het 
Westen gebracht in 1204 tijdens de Vierde Kruistocht toen de Franse en 
Venetiaanse ridders de stad plunderden. 


Eusebius vermeldt ook “Timotheüs, van wie wordt gezegd dat hij de eerste 
bisschop was die werd benoemd op de zetel van Efeze, zoals Titus op Kreta.” 
[Eccl. Hist, III, iv]. 


In Eecl. Hist. III, iv lezen we ook: 


“Lucas, van geboorte Antiochene en van beroep arts, was lange tijd met Paulus en 
ook met de andere apostelen nauw verbonden... Er wordt zelfs gesuggereerd dat 
Paulus de gewoonte had naar het evangelie van Lucas te verwijzen telkens 
wanneer hij zei, alsof hij over een of ander evangelie van hemzelf schreef: 
“Volgens mijn evangelie”.” [Noot: Rom.2:16,16:25; en 2 Tim.2:8]. 


Toch werden de evangelieverslagen nog steeds geschreven, met name het 
evangelie van Paulus, of dit nu het evangelie van Lucas, het boek Hebreeën of zelfs 
het boek Handelingen was. Niemand weet zeker wat Paulus bedoelde met zijn 
uitspraak, maar het is zeker dat geen van deze verslagen voltooid waren tot vlak 
voor of na zijn martelaarschap in Rome. 
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Ondertussen was een man genaamd Evodius de eerste bisschop in Antiochië. Een 
van de jonge mannen in die kerk was Ignatius, naar verluidt een van de kinderen 
die Jezus zegende als illustratie van hoe het Koninkrijk binnen te gaan (Marcus 
10:16). Ignatius was toen ongeveer drie jaar oud, maar zelfs op die jonge leeftijd 
was hij een van de 500 getuigen (1 Kor. 15:6) die Jezus zagen na zijn opstanding. 
Hij werd later de beroemde en invloedrijke bisschop van Antiochië, en stierf 
uiteindelijk in een onwankelbaar geloof als martelaar in 107 na Christus tijdens het 
bewind van Trajanus. 


Paulus, over wie we tot nu toe weinig hebben gezegd, begon zijn bediening in 47 
nadat hij en Barnabas waren teruggekeerd van hun reis naar Jeruzalem om 
financiële hulp te brengen aan de gelovigen daar (Handelingen 11:30). Dit 
gebeurde in samenhang met de hongersnood die plaatsvond in de dagen van 
Claudius (47 na Christus) Het was ook het 14e jaar sinds Paulus’ bekering in 33 na 
Christus (Gal. 2:1). 


Paulus diende in Azië (het huidige Turkije) tot hij na de Verzoendag in 60 na 
Christus gevangen werd genomen in Rome. Omdat het schip echter schipbreuk 
leed, kwam hij pas in het voorjaar van 61 in Rome aan. Hij bleef twee jaar in Rome 
voordat Nero hem vrijsprak onder invloed van zijn leermeester Seneca, de 
Romeinse advocaat, die ook Paulus' vriend en mede-filosoof was. Paulus ging toen 
naar Spanje en Brittannië om het Woord te prediken. Toen hij in 66 na Christus 
terugkeerde, werden hij en Petrus samen ter dood veroordeeld door Nero, want 
tegen die tijd was Seneca uit de gratie geraakt bij Nero, en de grote brand van 
Rome in juli 64 kreeg de schuld van de christenen. 


Als Romeins burger werd Paulus onthoofd. Petrus, die geen Romeins staatsburger 
was, werd ondersteboven gekruisigd - op zijn eigen verzoek, omdat hij zich niet 
waardig voelde op dezelfde manier te lijden als Jezus voor hem. Zowel Paulus als 
Petrus werden oorspronkelijk in Rome begraven, maar later, in 656 na Christus, 
stuurde paus Vitalianus volgens Bede, een vroom rooms-katholiek historicus, hun 
stoffelijke resten naar Brittannië op verzoek van de Engelse koning Oswy. [Bedoe 
hist. lib. iii, c. 29] Bede leefde slechts een eeuw later, dus dit historische feit was 
voor hem recente geschiedenis. 


Koning Oswy was behulpzaam geweest bij het onderwerpen van de Kerk van 
Engeland aan Rome, en zij werden beloond met de lichamen van Petrus, Paulus, 
Johannes, Laurentius, Gregorius en Pancras. [Paulus in Brittannië, Ds. W. Morgan, 
voetnoot, p. 125]. 
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Maar nog voor het martelaarschap van Petrus en Paulus werd de vrouw van Petrus 
ter dood gebracht vanwege haar getuigenis. Eusebius citeert Clement's 
Miscellanies, Boek VII, en zegt, 


“Ons wordt verteld dat toen de gezegende Petrus zijn vrouw zag weggevoerd naar 
de dood, hij blij was dat haar roep was gekomen en dat zij naar huis terugkeerde, 
en hij sprak tot haar op de meest bemoedigende en troostende toon en sprak haar 
bij naam aan: “Mijn liefste, denk aan de Heer. Zo was het huwelijk van de 
gezegenden, en hun volkomen gevoel ten opzichte van hun liefste.” [Eccl. Hist. Il, 
XXX]. 


In die dagen behoorden mannen en vrouwen gelijkelijk tot de martelaren voor het 
getuigenis van Christus. Rome erkende blijkbaar dat er in Christus geen man of 
vrouw was, want zij behandelden hen in dit opzicht gelijk. De moeder van Petrus’ 
vrouw wordt genoemd in Marcus 1:30, 31 toen Jezus haar genas van koorts. 


Dit is slechts een gedeeltelijke opsomming van de personages, en toch helpen zij 
ons om de vroege Kerk tot leven te brengen. Dit is niet louter geschiedenis, maar 
een verslag van echte mensen die leefden, liefhadden en stierven in Christus. Het 
zou tragisch zijn als hun verhalen verloren gingen, want hun herinneringen moeten 
in ons voortleven om toekomstige generaties te inspireren. 
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Hoofdstuk 4 


De familie Bethanië 


In de vroegste geschriften waren er drie Maria's: (1) de moeder van Jezus, (2) haar 
zuster die de vrouw van Cleopas was en, hoe ongewoon ook, dezelfde naam 
schijnt te hebben gehad als haar zuster, en (3) Maria Magdalena - ook bekend als 
Maria van Bethanië. Later, na Jezus' hemelvaart, lezen we over een andere Maria, 
de moeder van Marcus, wier familie de “bovenzaal” van de Pinksterbeweging 
bezat. 


Maria Magdalena is vergoddelijkt door het Merovingisch katholicisme - die 
geheime factie die de Maagd Maria van haar rooms-katholieke troon wil stoten. De 
laatste jaren worden zij geleid door de verbannen prins Michael van Schotland, 
wiens belangrijkste publicist, Laurence Gardner, een aantal boeken heeft 
geschreven om hem te populariseren. De DaVinci Code van Dan Brown is een 
andere poging om dit idee uit te buiten. 


Gardners motief is om Prins Michael's eigen aanspraak op de troon van Engeland 
te vergroten, maar er zijn andere afgezette monarchale families die ernaar 
verlangen de tronen die zij in Europa zijn kwijtgeraakt, terug te krijgen. Hun claim 
is grotendeels gebaseerd op hun veronderstelde bloedlijnafstamming van Jezus en 
Maria Magdalena. Maar om deze claim te kunnen maken, moeten zij het geloof 
vernietigen dat Jezus aan het kruis is gestorven, want hoe had hij anders kinderen 
kunnen baren via Maria? Dat zijn “vijanden van het kruis”. 


De meeste, zo niet alle oude geschriften identificeren Maria Magdalena als Maria 
van Bethanië. Zij verschijnt voor het eerst als de zondares die Jezus' voeten waste 
met haar tranen (Lucas 7:38), kort nadat Hij in de stad Nain de zoon van de 
weduwe uit de dood had opgewekt (Lucas 7:11). Ongetwijfeld hoorde zij van dit 
grote wonder en was zij in haar hart geraakt. 


De zoon van de weduwe stond in de latere kerkgeschiedenis bekend onder de 
Latijnse naam Maternus, van het Latijnse woord moederlijk. Maternus werd later 
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de assistent van Eucharius, die Petrus vanuit Rome uitzond om in Trier (Treves) en 
vandaar naar Keulen het Woord te prediken. We lezen in J. W. Taylor's The Coming 
of the Saints, blz. 61, voetnoot: 


“Eucharius werd aangesteld als bisschop, en Valerius en Maternus als zijn 
assistenten. Maternus was van Hebreeuwse geboorte, en kwam uit het stadje Nain 
in Palestina, omdat hij “de enige zoon van zijn moeder” was, die Christus uit de 
dood had opgewekt.” 


Toen de evangeliën werden geschreven, was het gevaarlijk om als christen 
geïdentificeerd te worden, en daarom worden slechts enkele personages bij naam 
genoemd. Dit verklaart ook waarom “de blindgeborene" in Johannes 9 geen naam 
kreeg, hoewel hij na zijn dood werd geïdentificeerd als Restitut, of met zijn Latijnse 
naam Restitutus. Toen de familie Bethanië later hun bezit verkocht en het aan de 
voeten van de apostelen legde (Handelingen 4:37), werden zij gedwongen het 
land te verlaten, en Restitutus vergezelde hen naar de Provence, in Gallië. Daar 
werd Restitutus bisschop van Augusta Tricastinorum en het nabijgelegen dorp dat 
nog steeds zijn naam draagt, St. Restitut, waar hij begraven ligt. 


Volgens de oude geschiedenis van Rabanus waren Maria, Martha en Lazarus de 
kinderen van een Joodse moeder en een Syrische prins. Hun moeder was een 
afstammeling van koning David en daarom bekend bij hun bloedverwant, Jezus. De 
familie was rijk en had een groot landgoed in de stad Magdala, waar Maria zelf 
was gaan wonen, kennelijk als minnares, zich afzonderend van haar familie in 
Bethanië. Maar toen zij hoorde dat de doden waren opgewekt, werd zij op de een 
of andere manier door de Geest geprikkeld dat de Messias inderdaad was 
gekomen, en dit was voldoende om haar tot inkeer te brengen bij Jezus. 


Dit berouw bracht natuurlijk verzoening in de familie, en we zien haar dan 
terugkeren naar Bethanië om te leven. 


Later, toen Jezus Lazarus opwekte uit de dood op de eerste Abib, vlak voor Jezus’ 
kruisiging, werd hij een voor de dood gemarkeerde man, want hij was toen het 
levende bewijs geworden dat Jezus de Messias was (Johannes 12:10). Volgens de 
wet moest Lazarus een week lang zuiveringsrituelen ondergaan omdat hij een 
dood lichaam had aangeraakt (zijn eigen, toen hij dood was). Daarna hield zijn 
familie op de achtste dag van Abib een groot feest voor hem, en dit was “zes 
dagen voor het Pascha" (Johannes 12:1). 
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De timing van Lazarus’ opstanding op de eerste van Abib werd een profetisch type 
van de eerste van Ethaniem (7e maand), de dag van Trompetten, die de dag van 
onze eigen opstanding betekent. 


Na Pinksteren weten we uit Handelingen 8:5 dat Filippus naar Samaria ging om 
daar met groot succes het Woord te prediken. Daarna werd hij door de Geest 
geleid om naar Gaza te gaan (Handelingen 8:26), waar hij Jesaja 53 uitlegde aan 
de Ethiopische kamerling. Daarna werd hij, zoals het verslag zegt, op 
bovennatuurlijke wijze “weggevoerd” naar een plaats bij Azotus (het oude 
Ashdod). Daar predikte hij het Woord tot in Caesarea Sebaste (of Stratonis), een 
stad aan de kust gebouwd door Herodes ter ere van Augustus Caesar. Het had ook 
een kunstmatige haven, waardoor het een belangrijke zeehaven en reiscentrum 
werd. 


Hier vestigde Filippus zich met zijn vier profetische dochters. Vele jaren later, 
vertelt Lucas ons in Handelingen 21:8 en 9, 

8 En de volgende dag vertrokken wij en kwamen te Caesarea; en wij 
gingen het huis binnen van Filippus, de evangelist, die een van de zeven 
was, en bleven bij hem. ° Deze man had vier maagdelijke dochters die 
profetes waren. 

Caesarea was een Romeinse stad onder de bescherming van Cornelius, de centurio 
(Handelingen 10:1). Ongetwijfeld diende Filippus daar, nadat Petrus hun de gave 
van de Heilige Geest had gegeven. Ook zijn dochters profeteerden in die 
huisgemeenschap. Filippus’ huis werd een veilige haven voor veel gelovigen die in 
Jeruzalem werden vervolgd, en vanuit die stad vonden velen een uitweg uit het 
land toen de kerk door Sauls vervolging werd verstrooid. Toch was Filippus niet de 
bisschop van Caesarea, die eer komt toe aan Zaccheus, de ex-publikein (Romeinse 
belastingambtenaar). 


Lazarus, wiens leven al voor Jezus’ kruisiging in gevaar was, ging als missionaris 
naar Cyprus en werd bekend als de eerste bisschop van dat eilandland. Hij werd 
later vervangen door Barnabas, terwijl Titus bisschop van Kreta was. 


In The Coming of the Saints, pagina 55, staat, 
“De belangrijkste haven van waaruit deze missies begonnen was Caesarea, en het 


plaatselijke hoofd of ‘organiserende secretaris’, van wie de missionarissen 
uitgingen en naar wie zij terugkeerden, schijnt de heilige Filippus de Evangelist te 
zijn geweest, die zich in Caesarea vestigde en de eerste christenen klaarblijkelijk 
hielp op hun reizen.” 
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Het schijnt ook dat Barnabas, een van “de Zeventig", de eerste was die in Rome 
predikte, niet lang na de Pinksterdag, zelfs vóór de reis van Petrus daarheen. Jaren 
later zegt Clement van Rome dat hij het christendom leerde kennen door de 
prediking van Barnabas. Waarschijnlijk nam Barnabas een schip uit Caesarea en 
had hij een goede verstandhouding met Filippus en Cornelius voordat hij naar 
Rome vertrok. Clement vertelt ook dat toen Barnabas uiteindelijk Rome verliet, hij 
de apostel vergezelde naar Caesarea, waar hij Petrus, Zaccheus, Lazarus, Jozef van 
Arimathea, Nicodemus en anderen ontmoette. 


Er wordt gezegd dat Petrus Clement tot bisschop van Rome wilde wijden, maar dat 
hij het aanbod afsloeg. In plaats daarvan werd de Britse prins Linus gewijd, en later 
Cletus. Clement aanvaardde uiteindelijk de positie als opvolger van Cletus in de 
late eerste eeuw. 


Waarschijnlijk volgde Petrus Barnabas naar Rome (45-46 na Christus), kort na de 
dood van Jacobus (Handelingen 12), terwijl Barnabas’ volgende missie naar 
Antiochië was. Barnabas was ongeveer een jaar in Antiochië (Handelingen 
11:26) voordat hij Saul (Paulus) eind 46 of begin 

47 opzocht. Paulus woonde ten zuidwesten van Antiochië in de stad Tarsus. Hier 
komt Paulus terug op het toneel om zijn stempel te drukken op de vroege Kerk 
(Handelingen 11). 


In die vroege dagen, toen de vervolging van de christenen voornamelijk uit 
Jeruzalem kwam, was Caesarea de voor de hand liggende plaats voor een christen 
om toevlucht te zoeken bij de vervolgingen in Jeruzalem. Taylor schrijft op pagina 
63, 


“In Caesarea vinden we (volgens de ‘Recognitions’) de heilige Jozef van 
Arimathea, Nicodemus, de heilige Lazarus, de heilige Zaccheus en de ‘Heilige 
Vrouwen’ - waarschijnlijk de heilige Salome, de moeder van de heilige 

Jacobus, de heilige Maria, de vrouw van Cleopas, de heilige Martha en de heilige 
Maria Magdalena. Dat lijkt, voor zover wij kunnen nagaan, de vroegste dispositie 
van de discipelen te zijn geweest na de vervolging die rond Stefanus ontstond.” 


Het duurde echter niet lang voordat zelfs Caesarea onveilig werd voor de gelovigen 
in Christus. Jozef van Arimathea (de oom van de maagd Maria), Lazarus, Maria en 

Martha werden midden op de Middellandse Zee in een boot zonder roeispanen op 
drift gezet om God hun lot te laten bepalen. God spaarde hen, en zij gingen op weg 
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naar Massilia (het huidige Marseille in Zuid-Frankrijk) en uiteindelijk naar 
Brittannië, waar Jozef veel vrienden had in de tinhandel. 


Hoofdstuk 5 
Het evangelie in Groot-Brittannië 


Misschien was er niemand die meer tot de verbeelding van de Kerk in de 
Middeleeuwen sprak dan Jozef van Arimathea. In de loop der eeuwen ontstond er 
veel overlevering rond hem. Er zijn echter enkele fundamentele waarheden die 
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opvallen, bewezen door latere gebeurtenissen en door echte geleerden, oud en 
modern. 


Er is één onbetwistbaar feit dat uit elke serieuze studie van de vroege 
kerkgeschiedenis naar voren komt: de kerk in Groot-Brittannië behoorde tot de 
eerste die na Pinksteren werd opgericht. De Roomse Kerk is hier natuurlijk al lang 
door in verlegenheid gebracht en heeft hard gewerkt om de feiten die dit bewijzen 
te verbergen. De Britse Kerk was vele eeuwen lang niet onderworpen aan Rome, 
en dus erkende de latere Roomse Kerk hen niet als christen totdat zij ruim zes 
eeuwen na Pinksteren onder het hoofd van Rome kwamen te staan. Toch, zoals ds. 
W. Morgan ons vertelt, 


“De Britse Kerk werd tijdens zijn [Constantijns] bewind vertegenwoordigd door 
inheemse bisschoppen op de concilies van Arles, 308 na Christus, en Nice, 325 na 
Christus." (St. Paul in Brittannië, blz. 111) 


Hoe kon er geen Britse Kerk zijn tot de zevende eeuw, terwijl Britse bisschoppen in 
de vierde eeuw vertegenwoordigd waren op kerkelijke concilies? Het belangrijkste 
feit is dat die Britse bisschoppen in de vierde eeuw door Rome als christenen 
werden erkend, eenvoudigweg omdat Rome nog geen onderwerping van alle 
kerken had geëist in ruil voor het recht om christen genoemd te worden. 


Alle historici weten zelfs dat Constantijn zelf een Britse generaal was, hoewel hij 
deel uitmaakte van het leger van Rome. Rome had veel generaals uit andere 
landen, want hun legers zaten vol buitenlandse soldaten. Constantijn stond gunstig 
tegenover het christendom door de invloed van zijn moeder, Helena (Helena van 
York), die ook een beroemde vroeg-christelijke liedjesschrijfster was. Zoals 
Sozomen ons 

vertelt in zijn Eccl. Hist. lib. i. c. v., “Het is bekend dat de grote Constantijn zijn 
christelijke opvoeding kreeg in Brittannië.” Hij kwam ook in contact met de 
Romeins-christelijke leraar Lactantius, toen hij in Nicomedia woonde tijdens het 
bewind van Diocletianus, want we lezen in het boek van Hans von Campenhausen, 
The Fathers of the Latin Church, blz. 79, 


“Voor het uitbreken van de grote vervolging [303 n.Chr.] verbleef Constantijn zeker 
enige tijd in het paleis van Diocletianus in Nicomedia als een soort gijzelaar voor 
zijn vader. Het is aannemelijk dat de jonge buitenlandse prins op zijn minst al 
kennis had gemaakt met de eveneens buitenlandse retoricus van aanzien.” 
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Toen de vervolging van Diocletianus uitbrak, mocht Lactantius zich rustig 
terugtrekken. Dezelfde auteur vertelt ons echter dat toen Constantijn later keizer 
werd, hij Lactantius benoemde tot mentor van zijn oudste zoon, Crispus, in Gallië 
in het paleis van Treves. 


Toen Brittannië in 596 na Christus werd “geëvangeliseerd" door de Romeinse 
missionaris Augustinus (niet de bisschop van Hippo met dezelfde naam die twee 
eeuwen eerder leefde), was zijn missie niet om de Britten tot Christus te bekeren, 
maar om de christenen tot de Roomse Kerk te bekeren. Augustinus werd 
afgewezen. Morgan citeert Bacon's Government of England als volgt: 


“De Britten zeiden tegen Augustinus dat zij zich niet aan hem zouden onderwerpen, 
noch hem de oude wetten van hun Kerk zouden laten aantasten. Dit was hun 
besluit, en zij waren zo goed als hun woord, want vijfhonderd jaar na zijn tijd 
handhaafden zij de vrijheid van hun Kerk, en zij waren de laatste van alle Kerken 
van Europa die hun macht aan het Romeinse beest overgaven. (p. 101) 


“De soldaat die Augustinus ondervroeg op de eik van de conferentie lijkt op 
dezelfde manier de vraag tussen hen te behandelen als een vraag die los staat van 
de leer. 


“Bezit Rome de hele waarheid? 
“Alles. 


“En jij zegt dat we dat doen - onze gebruiken verschillen alleen. Nu van twee 
mannen, als beiden al hun ledematen en zintuigen compleet hebben, zijn beiden 
gelijk. Omdat de Romeinen neuzen hebben, en wij neuzen, moeten we onze neuzen 
afsnijden om Romeinen te zijn? Moeten allen die neuzen hebben, onderworpen 
worden aan de Romeinen? Waarom moeten dan allen die het geloof hebben, 
onderworpen worden aan Rome, omdat zij het geloof heeft?” (Morgan, St. Paul in 
Britain, p. 102) 


Morgan citeert vele oude bronnen om aan te tonen dat de Britse kerk al lang 
gevestigd en op volle sterkte was tegen de tijd dat Augustinus daar aankwam om 
hen aan het hoofd van Rome te onderwerpen. Op blz. 105 citeert hij de jezuïet 
Robert Parsons in zijn boek Three Conversions of England, vol. 1, blz. 26, 


“De christelijke religie begon in Brittannië binnen vijftig jaar na Christus’ 
hemelvaart.” 
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Hij citeert ook Polydore Vergilius, lib. ii, 


LL 


Brittannië, deels door Jozef van Arimathea, deels door Fugatus en 
Damianus, was van alle koninkrijken het eerste dat het Evangelie ontving.” 


Hij citeert Sir Henry Spelman's Concilia, vol., p. 1, 


“We hebben overvloedig bewijs dat deze Brittannië van ons het geloof ontving, en 
dat van de discipelen van Christus zelf, kort na de kruisiging van Christus. 


Ook Alfords Regia Fides, Vol. 1, blz. 19 wordt geciteerd, 


“Het geloof dat door het volk der Britten werd aangenomen in het jaar van onze 
Heer 165, werd ongeschonden en in vrede bewaard tot de tijd van keizer 
Diocletianus.” 


Dit had betrekking op koning Lucius, die Brittannië in 165 na Christus tot 
christelijke natie had uitgeroepen, terwijl de kerk in Rome nog leed onder de 
Romeinse keizers. Tegelijkertijd werd Lucius in 139 gedoopt door zijn 83-jarige 
familielid, Timotheüs. Deze Timotheus was de zoon van Pudens en Claudia. Lucius 
was de kleinzoon van Cyllinus, de broer van Linus en Claudia. [Zie Bijlage 2.) 


Morgan haalt andere oude bronnen aan: 


“In 600 na Christus spreekt Venantius Fortunatus in zijn christelijke hymnen over 
Brittannië als zijnde geëvangeliseerd door Sint Paulus. 


“In het jaar 408 na Christus vraagt Augustinus van Hippo: “Hoeveel kerken zijn er 
niet opgericht op de Britse eilanden die in de oceaan liggen? En omstreeks dezelfde 
tijd schrijft Arnobius: “Zo snel gaat het woord van God, dat, hoewel God in enkele 
duizenden jaren niet bekend was, behalve onder de Joden, zijn woord nu, binnen 
enkele jaren, noch voor de Indianen in het Oosten, noch voor de Britten in het 
Westen verborgen blijft”. 


Morgan geeft ons ook citaten van Chrysostom, patriarch van 

Constantinopel, in 402 na Christus, Hiëronymus (378) en Eusebius (320), die 
allemaal verwijzen naar de kracht van de kerk in Brittannië. Aangezien de Roomse 
Kerk deze schrijvers als de hare beschouwt, is het duidelijk dat zij onoprecht zijn in 
hun bewering dat Brittannië pas in de zevende eeuw werd geëvangeliseerd. Het is 
duidelijk dat er in vroegere eeuwen veel kerken in Brittannië waren. Pas toen 
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Rome in latere eeuwen onderwerping eiste en elke kerk die zich daar niet aan 
hield de christelijke status ontzegde, werd Brittannië plotseling de christelijke 
status ontzegd, tot lang na de mislukte Augustijnse missie. 


De vraag is dus niet of er al dan niet een Britse Kerk bestond in de vroegste dagen 
van de Kerk. De vraag is of een kerk zich al dan niet aan 

Rome moet onderwerpen om christelijk te zijn. Volgens de definitie van Rome is 
geen enkele kerk die zich protestant, evangelisch, 

pinkstergemeente enz. noemt, werkelijk christelijk. Zij hebben natuurlijk recht op 
hun mening, maar zij mogen die mening niet gebruiken om het bestaan van een 
niet-Romeinse Kerk te ontkennen. 


En zo heeft de Kerk van Rome in latere jaren getracht de bijna unanieme 
instemming van haar eigen vroege historici over de vroege evangelisatie van 
Brittannië te onderdrukken. De Katholieke 

Encyclopedie schrijft bijvoorbeeld onder “Jozef van Arimathea," 


“Even fabelachtig is de legende die vertelt over zijn komst naar Gallië in 63 na 
Christus, en vervolgens naar Groot-Brittannië, waar hij het vroegste christelijke 
oratorium in Glastonbury zou hebben gesticht.” 


Er wordt geen enkel bewijs gegeven voor hun minachting, en in één enkele zin 
wordt verworpen wat vrijwel alle katholieke kerkhistorici al vele eeuwen 
bevestigen. In feite vertelt Morgan ons op blz. 63 en 64, dat de oudheid van de 
Britse kerk in de vijftiende eeuw tevergeefs werd aangevochten op kerkelijke 
concilies, waar de zetelverdeling van de vertegenwoordigers werd vastgesteld 
volgens de oudheid van hun kerk: 


“Deze voorrang van de oudheid werd slechts eenmaal in twijfel getrokken, en wel 
op politieke gronden, door de ambassadeurs van Frankrijk en Spanje, tijdens het 
concilie van Pisa in 1417 na Christus. De Raad bevestigde het echter. De 
ambassadeurs gingen in beroep bij het Concilie van Konstanz, 1419 na Christus, dat 
het besluit van dat van Pisa bevestigde, dat een derde keer werd bevestigd door 
het Concilie van Sena, en vervolgens werd bekrachtigd. Dit besluit bepaalde dat de 
Kerken van Frankrijk en Spanje op de punten van oudheid en voorrang moesten 
wijken voor de Kerk van Brittannië, die door Jozef van Arimathea was gesticht 
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“onmiddellijk na de passie van Christus”. 


25 


(De Katholieke Encyclopedie geeft als datum voor het Concilie van Pisa 1403, en 
voor het Concilie van Konstanz 1414-1418). 


Een ander groot verzinsel uit de geschiedenis plaatst Groot-Brittannië buiten de 
grenzen van de beschaving, alleen omdat het buiten de grenzen van het Romeinse 
Rijk lag. Vanuit het perspectief van de Romeinse regering waren alle mensen 
buiten de grenzen “barbaren”. Groot-Brittannië had echter vele centra voor hoger 
onderwijs die zo streng waren dat het twintig jaar duurde om hun cursussen 
filosofie, astronomie, geometrie en vele andere vakken, die in die tijd overal 
werden aanvaard als het kenmerk van beschaving, onder de knie te krijgen. 


In de zesde eeuw schrijft Gildas over Brittannië: 


“Deze eilanden ontvingen de stralen van het licht - dat wil zeggen de heilige 
voorschriften van Christus - de ware zon, zoals wij weten - in het laatste deel van de 
regering van Tiberius Caesar, in wiens tijd deze godsdienst onbelemmerd werd 
verbreid en degenen die zich met de belijders ervan bemoeiden met de dood 
werden bedreigd." (J. W. Taylor, The Coming of the Saints, blz. 141) 


Gildas verwees ongetwijfeld naar het schrijven van de Romeinse christelijke 
advocaat Tertullianus, rond 200 na Christus, die in zijn Apologie, V, 


“Tiberius dus, in wiens dagen de christelijke naam zijn intrede deed in de wereld, 
die zelf uit Palestina inlichtingen had ontvangen over gebeurtenissen die duidelijk 
de waarheid van Christus’ goddelijkheid hadden aangetoond, legde de zaak voor 
aan de senaat, met zijn eigen besluit ten gunste van Christus. De senaat, omdat hij 
de goedkeuring niet zelf had gegeven, verwierp zijn voorstel. Caesar bleef bij zijn 
mening en dreigde met toorn tegen alle beschuldigers van de christenen.” 


Tiberius Caesar stierf in 37 na Christus, waardoor het tijdstip van de aankomst van 
Jozef van Arimathea en zijn metgezellen rond die tijd wordt vastgesteld. 
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Hoofdstuk 6 
Jozef van Arimathea 


Het eerste-eeuwse Brittannië was rijp voor het Evangelie. Hoewel het gewone volk 
zijn eigen lokale taal sprak, spraken de intellectuele kringen en 
overheidsfunctionarissen Grieks. Er was dus geen ernstige taalbarrière voor Grieks 
sprekende apostelen. 


Evenzo was het Welsh een dialect van het Hebreeuws dat duizend jaar eerder door 
Israëlitische kolonisten was meegebracht. Dit wordt vastgesteld door D. Simon 
Evans, M.A., B.D., docent aan de afdeling Welsh van het University College van 
Swansea in zijn artikel, Overeenkomsten tussen het Welsh en het Hebreeuws. Dit is 
gepubliceerd in het Handboek voor Bijbelonderzoek, deel 2. 


Toen de apostel Paulus in 63 na Christus in Brittannië aankwam om het 
Woord te prediken, werd hij opgewacht door bepaalde geschoolde 
Druïden (priesters) die hem inlichtten over hun afstamming van het Huis Israël. 
Deze Druïden waren al eerder bekeerd onder de bediening van Jozef van 
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Arimathea en zijn metgezellen, alhoewel William van Malmesbury, de 
geschiedschrijver van Glastonbury rond 1126 na Christus schreef dat Jozef in 63 na 
Christus kwam (dat is dan ook de datum die de Katholieke Encyclopedie noemt in 
haar minachting voor het verhaal van Jozef). Maar Jozef was al bejaard ten tijde 
van Jezus’ kruisiging, want de Joodse Talmoed identificeert hem als de oudoom 
van Jezus. Het is onwaarschijnlijk dat hij zo laat in Brittannië zou zijn aangekomen, 
of dat de Joden hem zouden hebben toegestaan zo lang na Jezus’ kruisiging in 
Jeruzalem te blijven. 


In het Leven van Rabanus, samengesteld in de zesde eeuw (zoals gedateerd door 
Faillon), vinden we het verhaal over hoe Jozef werd verbannen uit Judea. J. W. 
Taylor vertelt ons dit, 


“Het lijdt geen twijfel dat deze traditie, zoals die in het Leven van Rabanus wordt 
gegeven, gedurende meer dan duizend jaar door de hele Latijnse Kerk werd 
aanvaard. Om dit te bewijzen hoeven we ons alleen maar te wenden tot het 
Breviarium op St. Martha's dag, 29 juli. Daar vinden we een lectie voor de tweede 
nocturne die vertelt hoe Maria, Martha en Lazarus, met hun dienares Marcella en 
Maximin, een van de tweeënzeventig discipelen, door de Joden werden gegrepen, 
in een boot zonder zeilen of roeispanen werden geplaatst en veilig naar de haven 
van Marseille werden gebracht. Bewogen door dit opmerkelijke feit, werden de 
mensen van de aangrenzende landen snel bekeerd tot het christendom; Lazarus 
werd bisschop van Marseille, Maximin van Aix, Maria leefde en stierf als ankvrouw 
op een hoge berg van die streken, terwijl Martha een vrouwenklooster stichtte, 
stierf op de vierde dag voor de feestdagen van augustus, en werd met grote eer 
begraven te Tarascon.“ (De komst van de heiligen, blz. 106, 107). 


Dit verhaal wordt ook bevestigd door kardinaal Baronius (1538-1607) in zijn 
Kerkelijke Annalen, waarin hij citeert uit een Vaticaans manuscript: 


“Het manuscript vermeldt dat in dit jaar Lazarus, Maria Magdalena, Martha, haar 
dienstmaagd Marcella, Maximin een discipel, Jozef de Decurion van Arimathea 
tegen wie het Joodse volk bijzondere redenen van vijandschap had, werden 
blootgesteld aan de zee in een schip zonder zeilen of roeispanen. Dit schip dreef 
uiteindelijk naar Marseille, en zij werden gered. Vanuit Marseille trok Joseph met 
zijn gezelschap naar Brittannië, en nadat hij daar het Evangelie had verkondigd, 
stierf hij.” (Morgan, St. Paul in Britain, pp. 70, 71). 
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We weten natuurlijk dat de Romeinen hun onderdanen het recht op executie 
ontzegden. Hoewel zij deze wet hadden overtreden bij de steniging van Stefanus, 
konden zij dit niet zomaar negeren bij zo'n rijk en machtig man als Jozef van 
Arimathea, lid van het Sanhedrin en minister van Mijnbouw (Noblis Decurion) 
voor de Romeinse regering. Hij bezat de tinmijnen in Cornwall, Engeland. Dus, als 
de Joden hem op drift zouden zetten in de zee, zou dat legalistisch gezien de wet 
naleven, terwijl hij tegelijkertijd weinig kans had om te overleven. 


Maar hij overleefde, en hij ging wonen tussen degenen die hij goed kende van zijn 
jaren van zaken doen in Groot-Brittannië. De weg van Marseille aan de 
Middellandse Zee naar het Kanaal was een goed bereisde handelsroute. Het is 
jammer dat de rooms-katholieke kerk de geleerdheid van haar eigen kardinaal 
(Baronius) verwerpt, hoewel hij de biechtvader van paus Clemens VIII was, de 
overste van de Congregatie van het Oratorium en de bibliothecaris van het 
Vaticaan. Hij was geen obscure en ongeleerde priester. 


Dat Rome tin uit Brittannië importeerde is goed gedocumenteerd. Diodorus 
Siculus, een Romein die leefde in de tijd van Augustus Caesar, schrijft, 


“Dit tinnen metaal wordt vanuit Brittannië naar Gallië vervoerd, de kooplieden 
dragen het te paard door het hart van Keltica naar Marseille en de stad Narbo 
(d.w.z. Narbonne)” (Vol. 1, p. 311, Booth's vertaling) 


Herodotus, de “Vader der Geschiedenis" schreef in 400 v. Chr. over de 
Cassiteriden, of “Tinnen Eilanden”. Deze worden universeel erkend als de Britse 
eilanden. 


De Druïdische godsdienst van Brittannië (en een groot deel van Europa) werd 
verguisd door de Romeinen, zoals gebruikelijk is wanneer een natie haar troepen 
wil propageren om hen te motiveren om tegen hun vijanden te vechten. De 
Druïden verschilden niet veel van de oude Hebreeën, vooral in hun offers van 
schapen en geiten. De Romeinen beschuldigden hen van mensenoffers, maar 
produceerden geen bewijs om die bewering te staven. De Britten hebben zeker 
nooit beweerd mensen te offeren. 


De Druïden geloofden in een Drie-eenheid, gesymboliseerd door drie lichtstralen: 
Beli, Taran en Yesu. Rev. Morgan vertelt ons, 


“Toen het christendom Jezus [Yesu] als God predikte, predikte het de meest 
bekende naam van zijn eigen godheid aan het Druïdisme; en in hun oude Britse 
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taal heeft ‘Jezus’ nooit zijn Griekse, Latijnse of Hebreeuwse vorm aangenomen, 
maar blijft het zuivere Druïdische 'Yesu'.” (blz. 14, 15) 


En dus, toen de vroege christenen uit Jeruzalem kwamen om het Evangelie in 
Brittannië te prediken, ondervonden zij weinig weerstand, want zij predikten in de 
naam van Yesu - een naam die hen al bekend was, in wie zij al geloofden! 


Jozef kreeg “twaalf huiden land” en diende daar de rest van zijn leven. De 
koninklijke familie van Silurië werd vrijwel onmiddellijk tot Christus bekeerd, en 
toen de Romeinse keizer Claudius in 42 na Christus de oorlog verklaarde aan 
Brittannië, werd deze Britse familie op het pad gezet naar grootheid in de 
geschiedenis van de vroege Kerk. 


Na tien jaar van onophoudelijke oorlogvoering, waarin beide partijen hun deel van 
overwinning en nederlaag genoten, behaalden de Romeinen uiteindelijk een 
beslissende overwinning in 52 na Christus. De koninklijke familie werd gevangen 
genomen, en hoewel de militaire bevelhebber, Caradoc, ontsnapte, werd hij ook 
verraden en gevangen genomen. Zo werd de hele familie als krijgsgevangenen 
naar Rome gebracht, waar zij door Paulus werden begroet in zijn brief aan de 
Romeinen, want zij vormden de eerste niet-joodse kerk in Rome. 


De Britse oorlog was de Romeinen duur komen te staan. Het had vier van hun 
beste generaals versleten: Aulus Plautius, Vespasianus, Geta en Titus. Sommigen 
zullen Vespasianus en zijn zoon Titus herkennen als de latere veroveraars van 
Jeruzalem in 70 na Christus. Plautius was ondertussen tijdens een wapenstilstand, 
bekend als het Verdrag van Claudius, getrouwd met Gladys, de zus van Caradoc. 
Toen de oorlog opnieuw uitbrak, wat leidde tot de uiteindelijke Romeinse 
overwinning, bleek generaal Plautius te vechten tegen zijn eigen zwager! Hij vroeg 
om teruggeroepen en vervangen te worden. 


Toen de koninklijke familie gevangen werd genomen, werden zij naar Rome 
gebracht onder de hoede van Aulus Rufus Pudens Pudentinus, een jonge Romeinse 
senator, die adjudant van generaal Plautius was geweest. Op weg naar Rome werd 
de jonge senator verliefd op de 16jarige dochter van Caradoc, Gladys (niet te 
verwarren met de zus van Caradoc, Gladys, die met generaal Plautius was 
getrouwd). 


Later, zoals we zullen zien, maakte de 16-jarige Gladys zoveel indruk op de keizer 
dat hij haar adopteerde en haar zijn familienaam Claudia gaf. 
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Rufus, die Paulus groet in Rom. 16:13, trouwde spoedig met Claudia, en 
Paulus zond later de groeten aan Timoteüs van Pudens, Claudia en 
Linus (haar broer, de eerste bisschop van Rome). Zie 2 Timotheüs 4:21, 


21 Doe je best om voor de winter te komen. Eubulus groet u, ook Pudens 
en Linus en Claudia en alle broeders. 


Hoofdstuk 7 
De Kerk in Rome 


In Handelingen 2:10 zijn zowel "Joden als proselieten” uit Rome getuige van de 
vervulling van Pinksteren, toen zij allen God hoorden spreken in hun eigen taal. 
Ongetwijfeld heeft Lucas dit detail opgenomen, omdat hij specifieke mensen in 
gedachten had. Zij waren waarschijnlijk de eerste contacten uit Rome die in 
contact bleven met Petrus, hoewel de Erkenningen van Clement, Boek Il, zegt dat 
Aquila “onder de prediking van Zaccheus tot het geloof van Christus was bekeerd". 
Zaccheus was ongetwijfeld één van de 120 discipelen in de bovenzaal op de 
Pinksterdag. Dezelfde bron vertelt ons dat Petrus Zaccheus later tot bisschop 
wijdde in Caesarea. 


Toen Petrus ongeveer twaalf jaar later Rome bezocht, enige tijd na het 
martelaarschap van Jacobus, de broer van Johannes (Handelingen 12:2), is het 
waarschijnlijk dat hij bijeenkomsten hield in het huis van Aquila en Priscilla. 


Later blijkt dat Aquila en Priscilla christenen uit Rome waren. Jaren later ontmoette 
Paulus hen in Korinthe, zoals we lezen in Handelingen 18:1, 
2, 


1 Na deze dingen vertrok Paulus van Athene en kwam te Korinthe? en 
vond een zekere Jood, Aquila genaamd, geboren in Pontus, onlangs uit 
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Italië gekomen met zijn vrouw Priscilla; omdat Claudius alle Joden had 
bevolen uit Rome te vertrekken. 


Keizer Claudius, die het christendom als een sekte van het jodendom beschouwde, 
had begin 52 na Christus alle joden en christenen verdreven. Aquila en Priscilla 
waren dus naar Korinthe verhuisd, waar Paulus hen enkele maanden later 
ontmoette. Paulus moet 18 maanden lang regelmatig contact met hen hebben 
gehad (Handelingen 18:11) terwijl hij in Korinthe was op zijn tweede 
zendingsreis. 


Later dat jaar (52) behaalden de Romeinen hun beslissende overwinning op de 
Britten en namen de hele koninklijke familie van Silurië gevangen. Caradoc 
ontsnapte maar werd verraden, en zo werden zij allen als oorlogsgevangenen naar 
Rome gebracht. Zij waren nog steeds in Rome toen Paulus zijn brief aan de heiligen 
in Rome schreef, want hij spreekt hen specifiek aan in Romeinen 16:7 als “mijn 
medegevangenen". Bullinger's aantekeningen hierover vertellen ons dat het 
gebruikte Griekse woord sunaichmalotos is, wat volgens hem letterlijk “een 
oorlogsgevangene" betekent. 


Caradoc was de eerste oorlogsgevangene, de prijs van Rome. Naar Rome gebracht, 
werd hij in de “Romeinse triomf" door de straten van de stad geparadeerd en voor 
Claudius gebracht voor een vonnis. Caradoc's toespraak is opgetekend door de 
Romeinse historicus Tacitus. Hij werd vroeger door Britse studenten uit het hoofd 
geleerd, zoals hun Amerikaanse tegenhangers Lincoln's Gettysburg Address uit het 
hoofd leerden. Tacitus vermeldt de toespraak in Annalen, 12:37, 


“Als mijn regering in Brittannië uitsluitend gericht was geweest op het behoud van 
mijn erfelijke domeinen, of de verrijking van mijn eigen familie, zou ik allang deze 
stad zijn binnengekomen als bondgenoot en niet als gevangene; noch zou u een 
koning die afstamt van illustere voorouders en die dictator is van vele naties, 
hebben geminacht als vriend. Mijn huidige toestand, ontdaan van zijn vroegere 
majesteit, is even nadelig voor mijzelf als een oorzaak van triomf voor u. 


“Wat dan? Ik was heer over mannen, paarden, wapens en rijkdom; wat zou het mij 
verbazen als ik op uw bevel zou weigeren ze af te staan? Omdat de Romeinen 
streven naar universele overheersing, moet elke natie het vazalschap aanvaarden 
dat zij zouden opleggen? Ik ben nu in uw macht - verraden, niet veroverd. Als ik, 
zoals anderen, had toegegeven zonder weerstand, waar zou de naam van Caradoc 
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zijn geweest? Waar is uw glorie? Vergetelheid zou beide in hetzelfde graf begraven 
hebben. Laat me leven. Ik zal voor altijd overleven in de geschiedenis als een 
voorbeeld van Romeinse clementie.” 


Tegen alle precedenten in spaarde de keizer zijn leven. De enige beperking was dat 
Caradoc zelf gedurende zeven jaar als balling in Rome moest blijven en dat noch hij 
noch zijn familie opnieuw de wapens tegen Rome mochten opnemen. Ze gingen 
akkoord met deze voorwaarden, hoewel Caradoc's neef, Arviragus, hem had 
vervangen als generaal van de strijdkrachten in Brittannië. 


De oudste zoon van Caradoc, Cyllinus, keerde vrijwel onmiddellijk naar Brittannië 
terug om tijdens de afwezigheid van zijn vader in Rome de regering over te nemen. 
Een jongere zoon, Cynon, bleef korte tijd, maar keerde toen terug om in een 
religieuze orde in te treden om zijn leven te wijden aan de dienst van Christus. 


Een derde zoon, Linus, bleef in Rome. Volgens de Apostolische Constituties wijdde 
Paulus Linus tot eerste bisschop van Rome, waarschijnlijk tijdens zijn laatste 
bezoek vlak voor zijn martelaarschap met Petrus in 65 of 66. Omdat Petrus’ 
bediening voornamelijk aan Joden was gericht en Paulus' bediening aan niet- 
joden, en omdat er twee kerken in Rome waren - een Joodse en een Britse - is het 
zeer waarschijnlijk dat Paulus deze wijding van Linus zou hebben verricht, zelfs als 
Petrus bij die gelegenheid aanwezig was. 


Caradoc had ook twee dochters: Eurgain en Gladys. Aan Eurgain wordt 
toegeschreven dat zij de eerste Britse vrouw was die Christus ontving, nadat Jozef 
van Arimathea rond 37 na Christus aan land kwam. Haar jongere zus, Gladys, werd 
in werkelijkheid geboren in 36 of 37 na Christus en was dus in haar 16eth jaar in 52 
na Christus toen zij gevangen werd genomen in Rome. 


Rufus Pudens, die de leiding had over de gevangenen die naar Rome werden 
vervoerd, werd verliefd op Gladys. En later was de keizer zelf zo verliefd op haar 
dat hij haar adopteerde en haar zijn familienaam gaf. Als Claudia trouwde ze in 53 
na Christus met senator Rufus Pudens. Deze geschiedenis is grotendeels 
genegeerd, want ze werd eerst door de Romeinse kerk onderdrukt, en latere 
historici volgden gewoon hun voorbeeld. In Philip Schaff's History of the Christian 
Church, Vol. Il, pagina 108, staat echter in Elucidations Il, 


“Mr. Lewin (St. Paul, ii. 397), voortbouwend op de fascinerende theorie van 
Archdeacon Williams, denkt dat St. Pauls Claudia (Qu. Gladys?) heel goed de 
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dochter kan zijn geweest van Caradoc, met wiens edele karakter we door Tacitus 
bekend zijn gemaakt. (Annalen, xii. 36.) En Archdeacon Williams geeft ons zeer 
sterke redenen om aan te nemen dat hij een christen was.” 


Pudens en Claudia's eerste zoon, Timoteüs, werd geboren in het jaar na hun 
huwelijk. Ongetwijfeld had de metgezel van Paulus, Timotheüs, rond deze tijd 
Rome bezocht, en daarom werd de baby naar hem genoemd. 


Deze koninklijke baby was voorbestemd om 83 jaar later de kleinzoon van zijn oom 
Cyllinus, de Britse koning Lucius (Llewrwg), te dopen. Lucius verklaarde later in 165 
Groot-Brittannië tot een christelijke natie. Lucius vestigde een bisdom in Londen 
en schreef later aan Eleutherius, bisschop van Rome (177-189 na Christus), om 
raad om zijn volk beter te besturen. Zijn brief aan Lucius is een van de twee 
brieven die nog bewaard zijn gebleven in de archieven van de Kerk van Rome. 


Lucius was de zoon van Koning Coel, zoon van Cyllinus, de oudste zoon van 
Caradoc. Koning Coel was de oorspronkelijke “vrolijke oude ziel" in het 
kinderrijmpje, wellicht bekend om zijn goede humeur en snelle humor. 


Terug naar de krijgsgevangenen in 52 na Christus. Caradocs grootvader, koning Llyr, 
stierf kort na aankomst in Rome. (Hij werd beroemd door Shakespeare in het 
toneelstuk King Lear.) Zijn zoon Bran bood zich aan om zijn plaats in te nemen. 
Bran was de vader van Caradoc, die eerder afstand had gedaan van zijn troon ten 
gunste van zijn zoon. Bran was toen de Aartsdruïde van Silurië geworden met als 
hoofdkwartier Trevnan. Bran had duidelijk een groot hart, zoals men zegt, 
waardoor het waarschijnlijk is dat Paulus hem in Rom. 16:38 begroette onder de 
naam “Amplias, mijn geliefde in de Heer". Amplias is een Latijnse naam die 
“vergroot” betekent, en als dit Bran's Latijnse naam was, kan het een verwijzing 
zijn naar zijn “groot hart”. Historici noemen hem vaak “de gezegende Bran" 
vanwege zijn vrijgevigheid. 


Bran was christen geworden door de bediening van Jozef, en de hele Druïdische 
godsdienst van Silurië en andere plaatsen was een christelijke organisatie 
geworden. In de loop der jaren werd het druïsme steeds christelijker, en de 
onderwijsfaciliteiten ervan werden de bisdommen en Bijbelcolleges, totdat 
uiteindelijk, aan het eind van de vierde eeuw, de samensmelting van druïsme en 
christendom officieel werd gemaakt. 


In Romeinen 16:10 groet Paulus “het huishouden van Aristobulus.” 
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Aristobulus was de broer van Barnabas, Paulus’ eerste reisgenoot vóór Lucas. 
Aristobulus had een dochter, die de vrouw van Petrus was, genoemd in Marcus 
1:30 en in Lucas 4:38. 


Aristobulus zelf werd niet begroet, omdat hij afwezig was, omdat hij naar 
Brittannië was gegaan. Aristobulus bediende vooral in Wales, nadat koning Llyr 
daar in Llandaff de eerste kerk had gesticht. Daar stond hij bekend als Arwystli 
Hen, de “Bisschop van de Britten”. J. W. Taylor schrijft in een voetnoot op pagina 
157 van zijn boek The Coming of the Saints, 


“Cressy verklaart dat ‘St. Aristobulus,' een leerling van St. Petrus of St. Paulus in 
Rome, als apostel naar de Britten werd gezonden en de eerste bisschop in 
Brittannië was; dat hij stierf in Glastonbury A.D. 99, en dat zijn herdenking of 
Saint's Day in de kerk werd gehouden op 15 maart” .” (Rees, Welsh Saints, p. 81) 


Paulus begroette dus het huishouden van Aristobulus, samen met anderen - zelfs 
Paulus' “bloedverwanten” en zijn “moeder, die vele jaren eerder hertrouwd was 
en naar Rome was verhuisd. 
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Hoofdstuk 8 
De apostel Paulus 


We weten heel weinig over Paulus' persoonlijke leven. Misschien komt dit omdat 
de evangeliën door mannen zijn geschreven. Zeker, vrouwen zouden die 
persoonlijke details hebben geschreven waarvan we nu wensen dat we ze wisten. 
Mannen schrijven koppen, vrouwen schrijven de kleine lettertjes. Toch weten we 
sommige dingen, en kunnen we andere details afleiden. 


Wij weten uit Handelingen 22:27, 28 dat Paulus als Romeins staatsburger is 
geboren, wat betekent dat zijn vader of misschien zelfs zijn grootvader het 
Romeinse staatsburgerschap voor de familie had verkregen voordat Paulus zelfs 
maar was geboren. 


We weten uit Handelingen 23:16 dat Paulus een zuster en een neef had die in 
Jeruzalem woonden, want we lezen over een complot om Paulus te vermoorden 
vanwege zijn getuigenis in Jeruzalem: 

16 Maar de zoon van de zuster van Paulus hoorde van hun hinderlaag, en 
hij kwam de kazerne binnen en vertelde het aan Paulus. 

De zuster van Paulus was getrouwd, want zij had een zoon, en zij schijnen geen 
christenen te zijn. In feite hoorde Paulus' neef waarschijnlijk van het complot 
omdat hij een van de vertrouwde ijveraars was. Maar zij beseften niet dat Paulus 
zijn oom was, en toen hij van hun complot hoorde, besloot hij hun zaak te 
verraden omwille van de familiebanden. 


Eusebius, bisschop van Caesarea in de 4e eeuw, geloofde dat Paulus zelf getrouwd 
was, samen met andere apostelen. Hij citeert Clement, derde bisschop van Rome, 
in Eccl. Hist, III, xxx, 
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“Clement, wiens woorden we zojuist hebben gelezen, gaat verder vanuit de 
passage die ik heb geciteerd om degenen die het huwelijk afkeurden te 
weerleggen, door de apostelen op te sommen waarvan bekend is dat ze getrouwde 
mannen waren. Hij zegt: “Of zullen zij zelfs de apostelen veroordelen? Want Petrus 
en Filippus hadden gezinnen, en Filippus gaf zijn dochters ten huwelijk, terwijl 
Paulus zelf in een van zijn brieven niet aarzelt om zich tot zijn jukgenoot te richten, 
die hij niet meenam uit vrees dat hij zijn bediening zou hinderen”. 


In de voetnoot lezen we een commentaar: “Fil. iv. 3: hoewel 'jukgenoot' (syzygos) 
natuurlijk ‘vrouw’ zou betekenen, zou het ook ‘kameraad’ kunnen betekenen.” 


Met andere woorden, Paulus' syzygos kan naar Lucas verwijzen als een 
“kameraad”, maar de meest natuurlijke betekenis van het woord is 

VROUW. Eusebius zelf neemt dus aan dat dit betekent dat Paulus getrouwd was. 
Maar dan lezen we de meest fascinerende uitspraak van allemaal in Romeinen 
16:13, waar Paulus schrijft, 

13 Groet Rufus, een uitverkoren man in de Heer, ook zijn moeder en de 
mijne. 

De meesten hebben aangenomen dat Paulus hier niet letterlijk sprak. Het is voor 
de meeste mensen ondenkbaar dat de moeder van Rufus ook de moeder van 
Paulus zou kunnen zijn. Maar bedenk dat Paulus geen geestelijke moeder had, 
maar wel een echte moeder. Paulus kwam tot Christus door directe openbaring, 
niet door de bediening van een man of een vrouw. Ten tweede is er geen bewijs 
dat Paulus ooit in Rome was geweest toen hij deze brief schreef. Hoe kon hij de 
moeder van Rufus zo liefdevol begroeten, als hij haar nooit had ontmoet? 


Er is geen reden om te twijfelen aan Paulus’ duidelijke maar eenvoudige verklaring 
dat zijn eigen moeder ook de moeder van Rufus was. De conclusie is dat Paulus 
vader jong was gestorven, en dat Paulus’ moeder naar Rome was verhuisd (als 
Romeins staatsburger) en met Pudentinus was getrouwd. Nog jong genoeg om 
kinderen te baren, had zij zijn zoon Rufus gebaard, die later met Claudia trouwde. 


Paulus schreef zijn brief aan de Britten in Rome rond 58 na Christus. Als Pudens 
toen ongeveer dertig jaar oud was, nadat hij in 53 op 25-jarige leeftijd met Claudia 
was getrouwd, dan zou Pudens rond 28 na Christus zijn geboren, vlak voordat 
Jezus zijn bediening begon. Paulus vertelt ons dat hij geboren is in Tarsus 
(Handelingen 22:3) en dat hij naar Jeruzalem verhuisde om onder Gamaliël te 
studeren - misschien samen met zijn zuster. Hij was (of werd) zeer ijverig in het 
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Jodendom. Maar ondertussen verhuisde zijn moeder naar Rome en trouwde met 
Pudentinus. 


Het feit dat Paulus bij aankomst in Rome in een huis onder huisarrest mocht 
wonen, in plaats van in een gevangenis, zegt iets over zijn invloed. Volgens de 
vroege kerkgeschiedenis woonde hij in het Palatium van Pudens, waar zijn 
kinderen werden geboren en later gemarteld en begraven. In 1910 schreef Edwin 
Wilmshurst in zijn St. Paul and Britain, 


“Kardinaal Wiseman stelt in Fabiola dat het in het huis van Pudens en 

Claudia was dat Sint Pieter woonde (bezocht) en dat de theoloog Alban Butler het 
de oudste kerk ter wereld noemt. Hij stelt ook dat Pius | (142-157) 

“een kamer in het bad van Novatus wijdde als oratorium, dat hij tot een titel 
(parochie) maakte, en nadat hij zijn broer Hermas (pastoor) erbij had ingedeeld, 
werd het Titulus Pastoris genoemd. Toen kwam de heilige St. Justin, de martelaar, 
naar Rome". 


Terwijl Paulus in Rome woonde in afwachting van zijn eerste verschijning voor 
Nero, raakte hij bevriend met Seneca, de stoïcijnse filosoof in Rome, die Nero's 
leermeester was geweest. Er zijn brieven tussen hen geschreven, maar het is niet 
duidelijk hoe authentiek ze zijn. Ze zijn gepubliceerd op pagina 95-99 van het boek 
The Lost Books of the Bible uit 1926. Hoewel de titel van dit boek schromelijk 
overdreven is en suggereert dat deze in de Bijbel hadden moeten worden 
opgenomen, heeft het boek toch waarde, omdat het deze niet-bijbelse boeken in 
de openbaarheid brengt. 


Paulus werd vrijgesproken door Nero in 63, en toen ging Paulus eerst naar Spanje 
en daarna naar Brittannië om het Woord te prediken. Niet alleen wordt naar deze 
reis verwezen in oude bronnen, maar het verslag zelf is te vinden in het 29e 
hoofdstuk van Handelingen, het zogenaamde “Sonnini Handschrift“. (Zie Bijlage 
1.) 


Een 29e hoofdstuk van Handelingen verschijnt aan het eind van het 

Boek Handelingen in het Mansucript van Sonnini, dat sultan Abdoul Achmet aan 
de Franse ambassadeur Sonnini gaf tijdens zijn reizen door het Ottomaanse Rijk 
(het huidige Turkije) aan het eind van de jaren 1700. Dit laatste hoofdstuk 
beschrijft Paulus' bezoek aan Spanje en Groot-Brittannië, waar hij goed werd 
behandeld door de Druïden, die hem vertelden over hun afstamming van Israël. 
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Paulus preekte op Mount Lud (nu Ludgate Hill en Broadway, waar nu St. Paulus 
Cathedral staat in Londen). 


Majoor Samuels schrijft in zijn boek Far Hence Unto the Gentiles over de 
authenticiteit van dit manuscript: 


“Lodewijk XVI regeerde van 1774 tot 1793, toen de Franse Revolutie begon, zodat 
Sonnini zijn Reisboek in Turkije en Griekenland ergens tussen die twee data moet 
hebben gepubliceerd... Het is absurd te suggereren dat hij dit manuscript 
opzettelijk heeft verzonnen. Welke reden zou hij daarvoor kunnen hebben? Wat 
wisten de mensen in zijn tijd over de Druïden of Paulus? Bovendien, als hij de 
nodige kennis bezat om een literaire vervalsing van deze aard te plegen, zou hij dan 
de verleiding hebben weerstaan om zijn eigen land te verheerlijken in plaats van 
dat van Engeland, de bitterste vijand van Frankrijk, in die tijd? Het behoud ervan 
was ongetwijfeld te danken aan het feit dat het in bewaring viel en bleef bij de 
Turken in 

Constantinopel in plaats van in handen te vallen van de Westerse Christelijke Kerk 
in Rome.” 


De Roomse Kerk zou het waarschijnlijk hebben vernietigd of verborgen in haar 
eigen archieven om haar eigen prestige als vermeende moederkerk te behouden. 


Bij Paulus’ terugkeer werd hij opnieuw gearresteerd en samen met Petrus 
gemarteld in 65-66 na Christus. Seneca was inmiddels uit de gratie geraakt bij 
Nero, die hem in 65 opdracht had gegeven zelfmoord te plegen. Hij was dus niet in 
staat Paulus op een zinvolle manier bij te staan. 


Later werd Linus gemarteld in 90 na Christus. Zijn zwager Pudens werd gemarteld 
in 96 na Christus, rond de tijd dat Johannes naar Patmos werd verbannen en 
begon met het schrijven van het boek Openbaring. Claudia stierf een jaar later een 
natuurlijke dood voordat een van haar kinderen het martelaarschap onderging. 


Claudia's dochter, Pudentiana, zou in 107 na Christus, op de sterfdag van haar 
vader, het martelaarschap hebben ondergaan. Claudia's zoon, Novatus, werd 
gemarteld tijdens de vijfde vervolging in 139 na Christus, terwijl zijn broer 
Timoteüs in Brittannië was om de kleinzoon van zijn oom, koning Lucius, te dopen. 
Timotheus keerde later terug en onderging op 90-jarige leeftijd het martelaarschap 
in Rome. 
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Hoofdstuk 9 
Paulus’ eerste zendingsreis 


In zijn History of the Christian Church neemt Philip Schaff aan (zonder zelfs maar te 
proberen het te bewijzen) dat de apostel Paulus bekeerd werd in 37 na Christus. 
Maar we weten uit het eerste hoofdstuk van Galaten, waar Paulus ons enige 
persoonlijke geschiedenis geeft, dat dit niet waar is. Na zijn bekering op de 
Damascusweg vluchtte hij naar Arabië (Gal. 1:17). Vermoedelijk ging hij naar de 
berg Sinaï om na te denken over het verschil tussen het Oude en het Nieuwe 
Verbond en de relatie tussen wet en genade. Wat is een betere plaats dan de 
plaats waar God voor het eerst de wet gaf en waar Elia was gevlucht voor de toorn 
van Jezebel? 


Hij keerde hetzelfde jaar terug naar Damascus (Gal. 1:17). Vervolgens ging hij na 
drie jaar naar Jeruzalem om kennis te maken met Petrus en bleef 15 dagen bij hem 
(Gal. 1:18). Ongetwijfeld bespraken zij het grote probleem van die tijd - hoe de 
christenen moesten omgaan met nietjoden, evenals de tempel, de wet, de offers 
en de feesten. Petrus informeerde hem ongetwijfeld over de Samaritaanse 
opwekking en de Heilige Geest die werd uitgestort op de onbesneden Romeinen, 
waaronder Cornelius. 


Dit alles zou hebben bevestigd en gestaafd wat de Geest Paulus in de drie 
voorgaande jaren had geleerd. Vanuit Jeruzalem ging Paulus naar “Syrië en Cilicië” 
(Gal. 1:21), en jaren later vond Barnabas hem in Tarsus, zijn geboortestad (Hand. 
11:25). Barnabas bracht hem naar Antiochië, waar de Geest van God werd 
uitgestort, en zij bleven daar ongeveer een jaar (Handelingen 11:26). 


Toen kwam de profetie door Agabus dat er een grote hongersnood in de wereld 
zou zijn, die, zo wordt ons verteld, plaatsvond tijdens de regering van Claudius (41- 
54 na Christus). Door toedoen van Paulus en Barnabas (en Titus) werd hulpgeld 
naar de kerk van Jeruzalem gestuurd, en dit was het 14e jaar na Paulus’ bekering 
(Gal. 2:1). Bij hun terugkeer in Antiochië werden Paulus en Barnabas uitgezonden 
op hun eerste zendingsreis (Hand. 13:2). 


40 


Paulus werd in 47 n.Chr. tot het ambt aangesteld, veertien jaar na zijn bekering in 
het laatste deel van 33 n.Chr. Dit was ook 490 jaar nadat Nehemia de muur rond 
Jeruzalem had gebouwd in het 20e jaar van Artaxerxes (Neh. 5:14), ofwel 445-444 
v.Chr. 


Het was een secundaire vervulling van Daniëls 70 weken. De primaire vervulling 
was natuurlijk de 70 weken vanaf het 7t jaar van Artaxerxes (458 v. Chr.) tot Jezus’ 
kruisiging in 33 n. Chr., zoals ik heb laten zien in mijn boek, Geheimen van de 
Tijd. De secundaire periode van 70 weken van Nehemia tot Paulus (444 v. Chr. tot 
47 n. Chr.) is gewoon een extra bewijs van de profetie. 


Paulus en Barnabas namen Johannes Marcus mee op hun eerste zendingsreis. [Ze 
gingen eerst naar Seleucia, de havenstad voor Antiochië, de hoofdstad van Syrië. 
Ze zetten koers naar Cyprus en landden bij de stad Salamis. (Cyprus “wijst” naar 
Antiochië op de kaart.) Barnabas was oorspronkelijk een Leviet op Cyprus voordat 
hij zijn bezittingen verkocht en naar Jeruzalem verhuisde om met de christenen 
daar samen te werken (Handelingen 4:36). Dit was dus bekend terrein en 
verklaart wellicht ook waarom de gouverneur het evangelie van hen wilde horen. 


Nadat ze het Woord hadden gedeeld in de synagoge in Salamis, liepen ze naar 
Paphos aan de andere kant van het eiland. Paphos was de hoofdstad van Cyprus. 


De gouverneur, Sergius Paulus, hoorde van hen en riep hen naar het huis van de 
gouverneur om te horen wat zij te zeggen hadden (Handelingen 13:7). Zij 
toonden hem het woord van Christus, maar werden tegengewerkt door een 
Joodse valse profeet met de naam BarJezus (d.w.z. “Zoon van Jezus"), ook wel 
Elymas genoemd, wat “De 

Wetenden" betekent. Lucas noemt hem ook een “tovenaar” (Handelingen 13:8). 
Paulus sprak het profetische woord van oordeel over Bar-Jezus, en deze tovenaar 
werd voor een tijd verblind. Dit was een profetisch oordeel over de Joodse natie 
zelf, die goddelijk verblind was (“voor een seizoen") omdat zij zich de plaats van 
Jezus (d.w.z. als “Bar-Jezus") had toegeëigend. 


Sergius Paulus was onder de indruk van het woord en het wonder en werd een 
gelovige (Handelingen 13:12). De gouverneur predikte later het woord in Gallië. 
Zijn beenderen liggen in een oude kerk in Narbonne, een kerk die aan zijn 
nagedachtenis is gewijd. 
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Paulus, Barnabas en Marcus zetten vervolgens koers naar Perga, de hoofdstad van 
Pamphilia. (Dit ligt aan de centrale zuidkust van wat nu Turkije is.) Daar trok 
Johannes Marcus zich terug van de zendingsreis en keerde terug naar Jeruzalem 
(Handelingen 13:13). Er was blijkbaar een scherpe onenigheid die deze splitsing 
veroorzaakte. Aangezien Marcus de neef van Barnabas was (of misschien zijn 
neef), is het zeker dat 

Marcus ook een Leviet was met banden met de tempel van Jeruzalem. 

Het is dus waarschijnlijk dat Marcus zich ongemakkelijk voelde bij Paulus' neiging 
om vijanden te maken onder de Joden door niet-joodse bekeerlingen tot hun 
gelijken te maken. Hij en Barnabas waren het waarschijnlijk in principe met Paulus 
eens, maar gaven de voorkeur aan een zachtere aanpak om geen problemen te 
veroorzaken. 


Na het concilie van Jeruzalem in Handelingen 15, toen het tijd was voor 
Paulus en Barnabas om op hun tweede zendingsreis te gaan, wilde Barnabas 
Marcus weer meenemen, omdat hij dacht dat de voornaamste geschilpunten 
waren opgelost, maar Paulus weigerde. 


Dit geschil verdeelde hen in twee zendingsgroepen door de voorzienigheid van 
God. Paulus nam Silas, en Barnabas nam Marcus, en zij gingen op afzonderlijke 
zendingsreizen (Handelingen 15:37-41). Zo werd het Evangelie sneller aan meer 
mensen verkondigd. 


Bedenk dat Marcus een metgezel was van Petrus, de apostel van de besnijdenis, en 
dat Paulus het nodig had gevonden zowel Petrus als Barnabas te confronteren met 
huichelarij toen zij weigerden aan dezelfde tafel te zitten met de niet-joodse 
gelovigen (Gal. 2:11-13). Het lijdt geen twijfel dat dit de meest omstreden 
kwestie van die tijd was, en dat het vele jaren duurde voordat de kwestie definitief 
was opgelost. 


In ieder geval verliet Marcus in Pamphilia, tijdens die eerste reis, de zendingsgroep 
en gingen Paulus en Barnabas verder naar Antiochië in Pisidië (Handelingen 
13:14). Dit is niet hetzelfde Antiochië als de hoofdstad van Syrië, van waaruit zij 
hun reis waren begonnen. Dit is een ander Antiochië, de hoofdstad van Pisidië 
honderden kilometers naar het westen. 


Hier predikten zij het Woord in de synagoge, en de volgende sabbat zat de plaats 
vol om het Evangelie te horen. De bestuurders van de synagoge waren natuurlijk 
behoorlijk boos dat het volk kwam om de speciale sprekers te horen, maar thuis 
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bleef als de gebruikelijke leiders spraken (Handelingen 13:45). Zij waren dus 
tegen het Evangelie. 

46 En Paulus en Barnabas spraken vrijmoedig en zeiden: “Het was nodig 
dat het Woord van God eerst tot u werd gesproken; aangezien u het 
verwerpt en uzelf het eeuwige leven onwaardig acht, zie, wij wenden ons 
tot de heidenen [ethnos, “naties"]. 47 Want zo heeft de Heer ons bevolen: 
‘Ik heb u geplaatst als een licht voor de heidenen, opdat u heil zou 
brengen aan het einde van de aarde'." 48 En toen de heidenen dit 
hoorden, begonnen zij zich te verheugen en het woord van de Heer te 
verheerlijken; en zovelen als voor het eeuwige leven waren aangewezen, 
geloofden. 

Het lijkt erop dat hier in Antiochië in Pisidië het keerpunt kwam waarop de 
missionarissen zich gingen richten op niet-joodse mensen buiten de synagogen. Zij 
zagen in dat dit de vervulling was van de hierboven geciteerde profetie uit Jesaja 
49:6. De Joden hadden het voordeel gekregen dat het evangelie eerst aan hen 
was verkondigd; maar nu, omdat zij het verwierpen, zagen Paulus en Barnabas in 
dat zij geen kostbare tijd, energie en geld meer moesten verspillen door met hun 
hoofd tegen de muur te slaan. Waarom het woord prediken aan verharde harten 
als er ontelbare andere mensen waren die wachtten om het Evangelie met 
blijdschap te horen? 


De Joden stookten daarop onrust en slaagden erin Paulus en Barnabas te laten 
verdrijven (Handelingen 13:50). Zij schudden het stof van hun voeten en gingen 
naar lconium. Daar brachten zij enige tijd door en predikten het woord in Iconium 
met gemengde resultaten. Sommigen geloofden, anderen niet. Uiteindelijk echter 
deden degenen die het woord verwierpen een beroep op de burgerlijke 
autoriteiten om Paulus en Barnabas te laten stenigen. Dus vluchtten ze naar Lystra, 
Derbe en Lycaonia om het woord te prediken. 


In Lystra werd een kreupele man genezen, en het volk dacht dat Barnabas Jupiter 
was, en dacht dat Paulus Mercurius was (Handelingen 14:12). Zij moesten het 
volk ervan weerhouden hen offers te brengen. 

Maar toen kwamen er Joden uit lconium en Antiochië in Pisidië om de Joden in 
Lystra ervan te overtuigen dat Paulus en Barnabas godslasteraars waren. Barnabas 
ontsnapte op de een of andere manier, maar Paulus, de uitgesprokene, werd 
buiten de stad gestenigd. 


Niettemin werd hij opgewekt en liep met Barnabas weg naar de stad Derbe 
(Handelingen 14:19). Hier profiteerde Paulus van de vergevingskreet van 
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Stefanus in Handelingen 7:60, toen hij werd gestenigd (met instemming van 
Saul/Paulus). Stefanus vergaf, en zo werd Paulus, toen hij werd gestenigd, op 
wonderbaarlijke wijze uit de dood opgewekt terwijl de discipelen om hem heen 
stonden. 


Van Derbe gingen zij terug naar Lystra, lconium en Antiochië in Pisidië, waar zij in 
elke plaats oudsten wijdden, en ten slotte keerden zij terug naar Antiochië in Syrië. 
Daar brachten zij verslag uit over de voortgang van het Koninkrijk van God. En daar 
stuitten zij op hun volgende grote historische obstakel met de judaïsanten uit de 
kerk van Jeruzalem, die naar Antiochië waren gekomen nadat zij Markus’ verslag 
van de zendingsreis hadden gehoord en de redenen voor zijn ontevredenheid over 
hun focus en methoden. Blijkbaar waren deze mannen niet blij met Paulus’ 
aandacht voor de gelijkheid van de etnos, de niet-joden. 


Dit geschil resulteerde in het eerste kerkelijk concilie in Jeruzalem, dat ons 
volgende onderwerp is. Hoewel het concilie kan worden gezien als een 
compromis, won Paulus zijn zaak in de belangrijkste kwestie die werd beslist - dat 
de niet-joden niet besneden hoefden te worden om deel uit te maken van Gods 
verbond. Het teken van het Nieuwe 

Verbond was de hartbesnijdenis, en dit Nieuwe Verbond had het Oude Verbond 
vervangen. Deze uitspraak ging in tegen de gebruikelijke Joodse praktijk in de 
tempel en synagogen. 


Het is vrijwel zeker dat de Joodse christenen die vanuit Jeruzalem naar Antiochië 
kwamen om de leer van Paulus te bestrijden, waren opgehitst door het verslag van 
Marcus en zijn geschil met Paulus. Het idee dat God de muur van verdeeldheid in 
de tempel afbreekt en “één nieuwe mens" schept (Ef. 2:15) was nog steeds niet 
geregeld en werd besproken. 


Toch moeten we ons haasten om te zeggen dat tegen het einde van Paulus’ 
bediening, nadat de Kerk veel meer vervolging door de Joden had meegemaakt, 
Paulus in 2 Tim. 4:11: "Haal Marcus op en neem hem mee, want hij is voor mij 
nuttig voor de dienst”. Hieruit blijkt dat in 65 na Christus Paulus en Marcus volledig 
verzoend waren. 
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Hoofdstuk 10 
De Kerkraad van Jeruzalem 


Toen Paulus en Barnabas terugkeerden naar Antiochië om hun zendingsverslag te 
geven, werd hun verteld hoe God “de deur van het geloof had geopend voor de 
heidenen" [ethnos, “naties”]. Dit betekent niet dat niet-joden in het verleden 
waren uitgesloten van een verbondsrelatie met God. Hoewel Israël de enige natie 
was (als nationale eenheid) waarmee God een verbond had gesloten, was het doel 
van dat verbond om Israël in te zetten bij het zegenen van alle geslachten op 
aarde, zoals het Abrahamitische verbond aangaf (Gen. 12:3). 


Israël was geroepen om te getuigen voor de volken, opdat alle volken God zouden 
leren kennen. Daarom bouwde Salomo zijn “gebedshuis voor alle volkeren" 
(Jesaja 56:71 Koningen 8:41-43). Toch zien we dat de zendingsactiviteiten tot 
de tijd van Paulus en Barnabas beperkt blijven. Dit wijst op het falen van het 
Verbondsvolk. In geen geval leert dit falen ons dat het zaad van Abraham superieur 
was aan anderen, of dat zij geliefder waren bij God dan wie dan ook. 


Niet-lsraëlische mensen werden nooit uitgesloten van de verbonden van God, 
maar om deel te hebben aan dat verbond moesten zij zich aansluiten bij het 
verbondsvolk en burgers van Israël worden. Het was nooit Gods bedoeling dat 
Israël een exclusieve relatie met God zou hebben. Het enige serieuze probleem 
was van logistieke aard. Jeruzalem was gelokaliseerd in één deel van de wereld, en 
dus was de aanwezigheid van God zelf gelokaliseerd. De meeste mensen, als ze al 
van Israëls God of de tempel hadden gehoord, konden het zich niet veroorloven zo 
ver te reizen om God te leren kennen. 


De Schrift spreekt over vele “proselieten”, maar helaas hielden de Joden hen op 
afstand, en richtten zelfs een barriëremuur op in de voorhof van de tempel om hen 
(en vrouwen) verder van God af te houden. De tempel was bedoeld om de hele 
mensheid te verenigen onder de ene ware God, maar in plaats daarvan werd hij 
een reden om verdeeldheid en ongelijkheid in stand te houden. 


Dus zelfs als degenen die ver weg waren de middelen hadden om naar Jeruzalem 
te komen, werd hun toegang tot God beperkt door de scheidingsmuur die was 
opgetrokken volgens de tradities van mensen. 


De komst van het Nieuwe Verbond veranderde dit. Gods aanwezigheid verliet de 
oude tempel in de dagen van Ezechiël (zie Ez. 10 en 11.), en verliet uiteindelijk de 
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Olijfberg met de hemelvaart van Jezus zelf. Toen Zijn Geest tien dagen later op 
Pinksteren terugkeerde, kwam Hij menselijk vlees bewonen, de tempel van ons 
lichaam, dat, doordat het mobiel is, de aanwezigheid van God naar alle volkeren 
kon brengen. 


Het Evangelie werd eerst gepredikt in Judea, daarna in Samaria, en pas daarna in 
het uiterste der aarde (Handelingen 1:8), wat in die tijd werd beschouwd als 
Groot-Brittannië en India. Met Pinksteren werd het Evangelie verkondigd in 
Jeruzalem en Judea. Filippus bracht het vervolgens naar Samaria. Jozef van 
Arimathea bracht het eerst naar Brittannië. Jacobus bracht het naar Spanje 
voordat Herodes hem onthoofdde in Jeruzalem in 44 na Christus. 


Uiteindelijk gingen Paulus en Barnabas in 47 na Christus op zendingsreis en 
predikten aan Joden en proselieten in de synagogen van Cyprus en Azië (Turkije). 
Maar het evangelie werd grotendeels verworpen door de leiders van de 
synagogen, zelfs zo ver dat Paulus gestenigd werd (en door God weer werd 
opgewekt). Dus kwam de openbaring dat het tijd was om het Evangelie naar “de 
volken" te brengen, zoals Jesaja zo vaak had geprofeteerd. 


Terug in Antiochië na hun eerste zendingsreis brachten Paulus en Barnabas de 
voortgang en de openbaring van God over hoe God de deur naar de volken had 
geopend. Handelingen 14:28 zegt: "En zij verbleven daar [in Antiochië] 
lange tijd met de discipelen” 


Het was toen dat sommige Joodse discipelen, nog doordrenkt van de tradities van 
mensen, uit Jeruzalem naar Antiochië kwamen en leerden dat “tenzij gij besneden 
zijt naar de wijze van Mozes, gij niet behouden kunt worden" (Handelingen 
15:1). Dit leerstellig punt was reeds weerlegd door de bekering van de 
Samaritanen en de Romeinse centurio. Hun bekering was bevestigd door het feit 
dat de Heilige Geest over hen was gekomen, zoals die op de Pinksterdag over de 
besneden discipelen was gekomen. Evenzo hadden Paulus en Barnabas dit zien 
gebeuren in Cyprus en Azië door hun eigen bediening. 


Het lijkt erop dat dit punt van de wet helemaal niet duidelijk was voor de gelovigen 
in de kerk van Jeruzalem, die allemaal de tempelrituelen aanpasten om verwijten 
te vermijden. Zij hadden Jezus gewoon toegevoegd aan hun Jodendom en hadden 
niet echt begrepen dat er een Nieuw Verbond was opgericht. Kennelijk begrepen 
zij niet eens dat het oude offersysteem in de ogen van God irrelevant was 
geworden door de komst van het ware Offer. 
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Maar de kern van de zaak in Handelingen 15 was de wijze van verlossing. Moest 
iemand besneden zijn om gered te worden? Toen deze broeders uit Jeruzalem 
aankwamen, ging Petrus met hen mee, kennelijk nadat hij een tijd in Jeruzalem 
was geweest. In Antiochië had hij regelmatig met niet-joden gegeten, 
overeenkomstig zijn eigen openbaring. Maar in aanwezigheid van deze broeders 
uit Jeruzalem trok hij zich terug en at alleen met de Joodse gelovigen. 


Paulus confronteerde Petrus in zijn gezicht met deze hypocrisie, en 

Petrus kreeg berouw. Lucas was zo vriendelijk de confrontatie met Petrus niet in 
het boek Handelingen op te nemen. Maar Paulus vond het nodig om er later over 
te schrijven in Gal. 2:3-5, toen de kwestie weer opdook: 

3 Maar zelfs Titus, die bij mij was, hoewel hij een Griek was, werd niet 
gedwongen zich te laten besnijden;* Maar het was vanwege de valse 
broeders die waren binnengeslopen om onze vrijheid die wij in Christus 
Jezus hebben te bespioneren, om ons in slavernij te brengen. Maar wij 
hebben ons geen uur aan hen onderworpen, opdat de waarheid van het 
evangelie bij u zou blijven. 

Een paar verzen later schrijft Paulus, 

11 Maar toen Cefas [Petrus] in Antiochië kwam, heb ik hem in zijn gezicht 
tegengewerkt, omdat hij veroordeeld was. ‘2? Want vóór de komst van 
sommige mannen van Jacobus at hij met de heidenen; maar toen zij 
kwamen, begon hij zich terug te trekken en af te houden, uit vrees voor 
de partij van de besnijdenis. 13 En de rest van de Joden sloot zich bij hem 
aan in huichelarij, zodat zelfs Barnabas zich door hun huichelarij liet 
meeslepen. 

Dit was een kritiek moment in de kerkgeschiedenis. Zou de Kerk haar Joodse 
separatistische houding behouden, met de overtuiging dat nietjoodse gelovigen 
tweederangsburgers van het Koninkrijk moesten blijven? Zouden zij altijd onrein 
blijven in de ogen van God, zodat Joodse gelovigen aan aparte tafels moesten 
eten? Zou de scheidingsmuur in de tempel in Jeruzalem ook in de kerk worden 
overgenomen? 


Paulus onderkende het enorme belang van deze kwestie en confronteerde haar 
direct. Petrus had berouw, evenals (ongetwijfeld) Barnabas. Maar de broeders uit 
Jeruzalem waren niet zo gemakkelijk te overtuigen. Dus werd besloten dat ze een 
kerkraad moesten houden in Jeruzalem. Misschien dachten ze dat Jacobus hun 
kant zou kiezen. 
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Het is veelzeggend dat Petrus bij dit concilie de leiding nam en de 
openingsverklaring aflegde ten gunste van het standpunt van Paulus. Hij 
herinnerde hen aan Gods openbaring hoe God hem had laten zien geen enkel mens 
gewoon of onrein te noemen. Hij herinnerde hen eraan dat de Heilige Geest ook 
aan niet-joden was gegeven, en dat God “geen verschil had gemaakt tussen ons en 
hen, door hun harten te reinigen door het geloof" (Handelingen 15:9). 


Vervolgens getuigden Barnabas en Paulus door hun eigen ervaringen tijdens hun 
zendingsreis. De oppositie zweeg blijkbaar (15:12). Wat konden zij immers zeggen? 
Hun leerstellige positie werd ondermijnd door het duidelijke bewijs hoe de Heilige 
Geest al sinds de 

Samaritaanse opwekking in de niet-joodse gelovigen werkzaam was. 


Jacobus oordeelde toen ten gunste van Petrus, Paulus en Barnabas. Besnijdenis 
was GEEN vereiste voor redding. Maar Jakobus herinnerde hen eraan dat de wet 
zelf niet was afgeschaft, en dat ons dagelijks leven in heiligheid moet worden 
geleefd en niet in ontucht, afgoderij en het eten van bloed. Jacobus en Paulus zijn 
het dus met elkaar eens, niet met elkaar in conflict, en degenen die hen tot 
tegenstanders willen maken hebben het gewoon mis. Paulus heeft nooit de wet 
afgeschaft, en Jakobus heeft nooit gezegd dat besnijdenis noodzakelijk was voor 
redding. 


De wet gebood besnijdenis, maar sprak ook van twee soorten besnijdenis: die van 
het vlees (Gen. 17:10) en die van het hart (Deut. 30:6). De uitwendige 
besnijdenis is een teken dat men onder het Oude 

Verbond valt; de inwendige besnijdenis is een teken dat men onder het Nieuwe 
Verbond valt. Beide typen vervullen de wet, maar hebben verschillende 
toepassingen. 


De bedoeling van de fysieke besnijdenis was om onder het Oude Verbond 
geplaatst te worden, dat iemand verplicht om gehoorzaam te zijn aan de wet als 
voorwaarde voor redding. Dit was iets, zei Petrus, “wat noch onze vaderen, noch 
wij konden verdragen" (Handelingen 15:10). Met andere woorden, van Mozes 
tot Petrus maakte de besnijdenis niemand rechtvaardig, noch was iemand in staat 
om door eigen inspanningen rechtvaardig genoeg te zijn om redding te verkrijgen. 


De hartbesnijdenis daarentegen plaatst iemand onder het Nieuwe Verbond. Het 
verplicht God de wet in ons te vervullen en ons rechtvaardig te maken. Geen mens 
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is rechtvaardig genoeg om redding te ontvangen onder het Oude Verbond. Maar 
God is rechtvaardig genoeg om alle mensen te redden onder het Nieuwe Verbond. 


Hoofdstuk 11 
Gevolgen van het besluit van de Raad 


Philip Schaff's History of the Christian Church, Vol. 1, blz. 353, dateert het kerkelijk 
concilie van Jeruzalem in 51 n.Chr. Het was slechts achttien jaar na Pinksteren dat 
de kwestie van de besnijdenis een crisispunt bereikte. 


De Kerk lijkt het patroon van koning Saul te hebben gevolgd, wiens eerste crisis in 
het achttiende jaar van zijn regering kwam (1 Sam. 15:11). Het resultaat van die 
ervaring was dat Saul werd verworpen, en Samuêl zalfde David als zijn vervanger. 
Ik schreef hierover in Geheimen van de Tijd. 


Ook koning David bereikte zijn crisispunt in het achttiende jaar van zijn regering 
toen Absalom zijn troon voor een seizoen innam. Er lijkt hier een patroon te zijn, 
en het is dan ook geen verrassing dat de Kerk in 51 na Christus haar eerste grote 
crisis beleefde. 


Het concilie stelde een brief samen die in de gemeenten moest worden gelezen 
(Handelingen 15:30), en deze werd meegenomen naar 

Antiochië. Vers 31 zegt: “En toen zij hem gelezen hadden, verheugden zij zich over 
de bemoediging ervan.” De geschiedenis laat echter zien dat niet iedereen blij was 
met deze uitspraak. We zien vanaf dit punt de opkomst van twee sekten, de 
Ebionieten en de Nazareners, die bleven volhouden dat besnijdenis noodzakelijk 
was om in verbond met God te zijn. Voor hen was het Oude Verbond niet 
verbroken of afgeschaft. 


Jacobus en de kerk van Jeruzalem bleven in de tempel aanbidden, offers brengen, 
hun heilige dagen op de oudtestamentische wijze houden, zich onthouden van 
eten met niet-joodse gelovigen, en alle andere vormen die de joden gelijkstelden 
met de goddelijke wet in acht nemen. 


Deze groepen hadden echter hun toekomst gekoppeld aan een vallende ster, want 
de verwoesting van Jeruzalem in 70 na Christus zou het centrale element van het 
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Jodendom waarin zij vertrouwen hadden, vernietigen. Ook hun bekrompen 
exclusiviteit en eis van besnijdenis dienden alleen om niet-joden af te stoten. 
Weinig niet-joden voelden zich aangetrokken tot een godsdienst die hen tot 
tweederangsburgers maakte. Dit hield hun aantal klein. Hun voornaamste terrein 
van evangelisatie was binnen het Jodendom zelf, en het succes in die arena was 
vrij beperkt, vanwege de priesterlijke tegenstand. Daarom bleven deze sekten 
kleine stipjes op het scherm van de geschiedenis, terwijl de rest van de Kerk 
bloeide. 


Toch moet worden opgemerkt dat Jeruzalem het centrum van het christendom 
was tot de verwoesting in 70 na Christus. De apostel Paulus zelf erkende dit en 
maakte de reis naar Jeruzalem om zijn openbaring aan Jacobus en de andere 
raadsleden voor te leggen. 


Zelfs na de verwoesting van Jeruzalem keerden de christenen naar dat gebied 
terug en vestigden zij de kerk opnieuw op de top van de Olijfberg. Eusebius schrijft 
in Bewijzen van het Evangelie, 


“Hetgeen wij ook heden ten dage nog letterlijk in vervulling kunnen zien gaan, daar 
de gelovigen in Christus uit alle delen van de wereld bijeenkomen, niet zoals 
vroeger vanwege de heerlijkheid van Jeruzalem, noch opdat zij in de oude tempel 
te Jeruzalem mogen aanbidden, maar zij rusten daar, opdat zij zowel kennis mogen 
nemen van de inname en verwoesting van de stad, zoals de profeten voorspelden, 


als opdat zij mogen aanbidden op de Olijfberg tegenover de stad, waarheen de 
heerlijkheid des Heren trok toen zij de vroegere stad verliet. [VI.18] 


Hij vertelt ons dat deze locatie werd gekozen vanwege het verband met de 
heerlijkheid van God die daar voor het laatst werd gezien in Ezechiël 11:23 voor 
de verwoesting van Jeruzalem door de handen van Nebukadnezar. In het Nieuwe 
Testament was dit de plaats waar Jezus, de glorie van God, werd gekruisigd en 
later ten hemel steeg. Zo associeerde men die plaats met de glorie van God en 
maakte het tot het centrum van het christendom. 


Het was vanaf deze plaats dat de opvolger van Jacobus, Symeon, regeerde als 
bisschop van Jeruzalem na 70 na Christus. Jeruzalem had Joodse bisschoppen tot 
135 na Christus, toen het Joden bij wet verboden werd voet te zetten in Jeruzalem. 
Op dat moment zien we niet-joodse namen in de lijst van bisschoppen van 
Jeruzalem. 
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Het gaat erom het belang van Jeruzalem aan te tonen, zelfs in de geest van de 
apostel Paulus, die in wezen onderworpen bleef aan Jeruzalem. Zijn evangelie was 
niet in strijd met Jeruzalem, maar werd gepredikt onder haar gezag, bekrachtigd 
door Jacobus zelf tijdens het eerste concilie van Jeruzalem in Handelingen 15. 


Hoofdstuk 12 
Paulus’ tweede zendingsreis 


Na hun terugkeer uit Jeruzalem bleven Paulus en Barnabas nog een jaar in 
Antiochië bedienen voordat zij in 52 na Christus hun tweede zendingsreis 
ondernamen. Deze tweede reis begon ongeveer in het jaar dat Claudius de Joden 
en Christenen uit Rome verdreef. Volgens de Romeinse geschiedschrijver 
Suetonius, die in 110 na Chr. zijn boek Lives of the Caesars schreef, 


“Omdat de Joden op instigatie van Chrestus voortdurend onlusten veroorzaakten, 
verbande hij hen uit Rome." [Claudius, XXV] 


Natuurlijk was “Chrestus” Christus, en de onlusten werden veroorzaakt door het 
Joodse verzet tegen Christus. Tacitus, in Annalen 15.44, spelt zijn naam “Christus,” 
en zegt dat hij werd terechtgesteld tijdens de regering van Tiberius. Deze 
verdrijving trof Aquila en Priscilla, die Rome verlieten en naar Korinthe gingen, 
waar Paulus hen ontmoette op zijn tweede zendingsreis (Handelingen 18:1). [Zie 
kaart in bijlage 5] 


In het jaar van deze verdrijving (52 na Christus) trok Claudius met olifanten naar 
Brittannië en won een grote veldslag, waarbij hij de Britse koninklijke familie 
gevangen nam. Caradoc verscheen later datzelfde jaar voor Claudius en de Senaat 
en hield zijn beroemde toespraak die zijn leven redde. Caradoc moest zeven jaar in 
Rome blijven (52-59 na Christus), gedurende welke periode hij de Romeinse 
burgers vaak terroriseerde door met hoge snelheid in een strijdwagen door de 
straten van de stad te rijden. Blijkbaar waren er geen snelheidsbeperkingen, of 
misschien genoot hij diplomatieke onschendbaarheid. 


En dus, rond de tijd dat Paulus een tweede zendingsreis overwoog om de kerken te 
bezoeken die hij eerder had gesticht, waren deze gebeurtenissen gaande in 
Brittannië en Rome. We lezen dit in 


Handelingen 15:36, 


51 


36 En na enige dagen zei Paulus tot Barnabas: “Laten wij terugkeren en de 
broeders bezoeken in elke stad waar wij het woord van de Heer hebben 
verkondigd, en zien hoe het met hen gaat.” 

Een aantal oude manuscripten laat dit vers weg, waardoor sommigen de 
geldigheid ervan in twijfel trekken. Maar Ivan Panin neemt het op in zijn Numeriek 
Nieuw Testament. Zijn werk is waardevol bij betwiste teksten, omdat hij de 
inspiratie van de tekst vaststelt door gematria, de wiskundige structuur van de 
geïnspireerde tekst. Dus, wanneer sommigen een Schriftuurlijke tekst in twijfel 
trekken, dan volg ik lvan Panin. 


Ons wordt verteld dat Barnabas Johannes Marcus wilde meenemen (net als bij de 
eerste reis). Maar Paulus had het vertrouwen in hem verloren nadat zijn verslag 
aan de kerk van Jeruzalem zo'n breuk met de judaïsanten had veroorzaakt en hen 
tot een kerkraad had gedwongen. Hij weigerde absoluut om hem weer mee te 
nemen. Deze onenigheid leidde ertoe dat twee teams van zendelingen op pad 
gingen. Barnabas nam Marcus mee en nam een schip naar Cyprus, zijn vaderland; 
Paulus nam Silas mee en reisde over land westwaarts door Syrië en Cilicië. In die 
tijd schreef hij zijn twee brieven aan de Tessalonicenzen. 


Handelingen 16:1 vertelt ons dat Paulus en Silas naar Derbe en Lystra gingen. In 
Lystra was Paulus een paar jaar eerder gestenigd (Handelingen 14:38, 19). Maar 
toen de broeders zich om hem heen verzamelden, ongetwijfeld biddend, herleefde 
Paulus en ging met hen naar Derbe. Bij zijn terugkeer naar Lystra ontmoette Paulus 
een discipel genaamd Timoteüs, die een Griekse vader en een Joodse moeder had. 


Het is mogelijk dat Paulus hem op zijn eerste reis had ontmoet, hoewel hij niet 
wordt genoemd. Het is waarschijnlijk dat hij getuige was van het wonder van 
genezing dat Paulus verrichtte bij de verlamde man (Handelingen 14:10). We 
kunnen vermoeden dat Timotheüs daar verbonden was aan de synagoge, gezien 
zijn Joodse moeder, maar toch ook onbesneden was. Hoe dan ook, op deze 
tweede reis “wilde Paulus dat deze man met hem meeging” (Handelingen 
16:3), samen met Silas. Timotheüs verving in wezen Johannes Marcus, zoals Silas 
Barnabas had vervangen. 


Interessant genoeg beval Paulus Timoteüs vervolgens aan zich te laten besnijden, 
niet omdat dat nodig was voor zijn redding, maar om Paulus’ toegang tot de 
synagogen in de verschillende steden niet te belemmeren. Het was een kwestie 
van opportuniteit, niet van goddelijke dwang. In feite wordt ons specifiek verteld 
in Handelingen 16:4, 
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+ Terwijl zij nu [Paulus en Silas] door de steden trokken, brachten zij de 
verordeningen over die door de apostelen en oudsten, die in Jeruzalem 
waren, besloten waren om in acht te nemen. 

Dit waren de decreten die specifiek stelden dat besnijdenis niet nodig was voor 
redding. Paulus nam ze mee op deze reis om zijn leer kracht bij te zetten en zijn 
eenheid met de kerk van Jeruzalem te tonen. De zendeling werd echter door de 
Heilige Geest verboden om in Azië het woord te prediken, misschien omdat de 
leiders van de synagogen hem kenden en hem misschien opnieuw stenigden. 


Zij trokken door Azië (het huidige Turkije), pikten Timotheüs op in Lystra, gingen 
vervolgens naar Iconium, het Pisidische Antiochië, en tenslotte naar de westkust 
bij de stad Troas (het oude Troje). Daar had Paulus een profetische droom waarin 
een man uit Macedonië hem opriep om hem te komen helpen. 


Onmiddellijk staken zij per schip over naar Macedonië, naar de stad Neapolis 
(Handelingen 16:11) en “vandaar naar Filippi” (16:12). Daar ontmoetten zij 
Lydia, een zakenvrouw uit Thyatira, die op het evangelie inging. Zij nodigde hen uit 
om bij haar thuis te komen logeren, en haar hele gezin werd gedoopt. 


Daar gebood Paulus ook de geest van de python (“waarzeggerij”) uit de jonge 
vrouw te komen die hen volgde (16:18). Haar bevrijding veroorzaakte onmiddellijk 
een economische crisis in de afgodenmakerij, waardoor Paulus en Silas in de 
gevangenis belandden. Blijkbaar werd Timoteüs niet met hen gevangen gezet. Dit 
was één van de vijf keer dat Paulus met 39 striemen werd geslagen (2 Kor. 
11:24). Men kan zich alle littekens op Paulus’ rug aan het eind van zijn bediening 


wel voorstellen! 


Maar die nacht, terwijl Paulus en Silas in de boeien zaten, met hun rug in flarden, 
zongen zij God de lof toe, waarbij de andere gevangenen dachten dat zij zeker 
dement moesten zijn. Maar rond middernacht kwam er een grote aardbeving, die 
de gevangenis verwoestte en (bovennatuurlijk?) ieders * veroordeling en schuld * 
vrijgaf. De bewaker stond op het punt zelfmoord te plegen, toen Paulus hem 
toeriep: “Doe jezelf geen kwaad, want we zijn allemaal hier.” De bewaker 
bekeerde zich tot Christus. 


Toen de aardbeving de gevangenen in Filippi bevrijdde (Handelingen 16:26), was 
het leven van de gevangenisdirecteur in gevaar, omdat hij volgens de wet 
persoonlijk verantwoordelijk was voor alle gevangenen. Elke ontsnapping uit de 
gevangenis zou hem volgens de Romeinse wet zijn leven hebben gekost. Daarom 
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stond hij “op het punt zichzelf te doden, in de veronderstelling dat de gevangenen 
waren ontsnapt” (16:27). 


Maar Paulus riep hem en zei hem dat “wij allen hier zijn!" Kennelijk had Paulus 
tegen alle gevangenen gezegd dat ze in de gevangenis moesten blijven, en ze 
waren allemaal zo onder de indruk van het wonder dat ze gewillig gehoorzaamden. 
Ongetwijfeld waren er geen ongelovigen meer in die gevangenis. De 
gevangenisdirecteur zelf en zijn gezin werden gelovig en vormden ongetwijfeld de 
kern van de Filippijnse kerk, samen met de jonge vrouw die van de pythongeest 
was verlost. 


Lydia kwam natuurlijk uit Thyatira, maar Handelingen 16:40 lijkt te zeggen dat zij 
een huis had in Filippi. Het woord “huis” staat eigenlijk niet in de Griekse tekst (let 
op de cursivering in de meeste versies), maar toch wordt het geïmpliceerd. We 
weten niet of dit een huurhuis was of dat het haar eigendom was, maar de 
implicatie is dat Paulus en Silas hier de eerste kerk in Filippi stichtten. 


Toen de ochtend aanbrak, waren de burgerlijke magistraten in verlegenheid 
gebracht door het hele incident. Zij lieten Paulus en Silas vrij en probeerden hen 
rustig de stad te laten verlaten (16:36). Maar ze wisten dat ze nog even moesten 
blijven om de nieuwe huisgemeente te stichten. Dus weigerden ze de stad te 
verlaten zonder eerst een officiële verontschuldiging te krijgen. 


In feite boezemde Paulus hun angst in door hun mee te delen dat hij en Silas 
Romeinse burgers waren en onrechtmatig waren geslagen. De ironie van de 
situatie is dat de burgerlijke magistraten Paulus en Silas nu zeer goed behandelden 
en hen niet verder zouden onderdrukken - zelfs niet op instigatie van de 
afgodenmakers - omdat Paulus en Silas hun carrière hadden kunnen beëindigen 
door een beroep te doen op het Romeinse recht. 


Maar nadat zij Lydia hadden bezocht en haar hadden verteld van de bekering van 
de directeur, verlieten zij de stad en gingen westwaarts naar Thessalonica. Daar 
brachten zij drie weken door met het onderwijzen en bespreken van Jezus Christus 
in de plaatselijke synagoge. Een aantal mensen geloofde het Woord, waaronder 
“een grote schare godvrezende Grieken en een aantal vooraanstaande vrouwen" 
(17:4). Onder hen was Jason (17:5). Het is voor ons van belang dat Jason één van 
de Griekse vormen is van de naam Jezus. 
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De Joodse leiders werden uiteindelijk verontrust over het feit dat zovelen in Jezus 
kwamen geloven. Dus beschuldigden zij Jason ervan dat hij verraders herbergde - 
mensen die een andere koning dan Caesar erkenden (17:7). Bedenk dat dit één 
van de aanklachten tegen Jezus zelf was geweest (Lucas 23:2). De Joden zelf 
hadden verklaard: “Wij hebben geen andere koning dan Caesar” (Johannes 
19:15). Nogmaals, de ironie hier is dat de Joodse mentaliteit grotendeels 
opstandig was tegen Caesar, en binnen 15 jaar zou de hele Judeese natie in 
openlijke opstand komen. En toch beschuldigden zij Jezus en Jason en alle 
christenen ervan opstandig te zijn tegen Caesar! 


Jason werd dus, net als zijn Naamgenoot (Jezus), beschuldigd van verraad, want 
Jason was een type van Christus. Hij werd gearresteerd en alleen vrijgelaten door 
een borgsom te betalen (Handelingen 17:9). Ondertussen hadden Paulus en 
Silas zich verstopt en ontsnapten aan hun arrestatie. Zij verlieten die nacht de stad 
en gingen in zuidwestelijke richting naar Berea, een eindje verderop. 


Daar bezochten Paulus en Silas de synagoge, en eindelijk vonden zij mensen die 
meer openstonden voor het horen van het evangelie. 

Handelingen 17:11 zegt, 

11 Dezen nu waren edeler van geest dan die in Thessalonica, want zij 
ontvingen het woord met grote gretigheid en onderzochten dagelijks de 
Schriften om te zien of deze dingen zo waren. ‘2 Velen van hen geloofden 
daarom, samen met een aantal vooraanstaande Griekse vrouwen en 
mannen. 

Merk op dat de Griekse gelovigen altijd meer openstonden voor het Evangelie dan 
de Joden zelf. Dat zou logisch zijn, want het Evangelie behandelde hen als gelijken, 
in plaats van als tweederangs burgers van het Koninkrijk. God gooide hen niet met 
tegenzin een paar kruimels toe, maar maakte hen tot mede-erfgenamen met 
Christus. Die openbaring alleen al was genoeg om hen te verblijden. 


Maar het nieuws van deze aanvaarding van het Evangelie bereikte de Joden in 
Thessalonica, en zij stuurden onmiddellijk mannen naar Berea om Paulus en Silas 
in moeilijkheden te brengen. Dus werd Paulus door de broeders naar Athene 
begeleid, terwijl Silas en Timotheüs in Berea bleven (17:15). In deze tijd van 
scheiding zag Paulus dat Athene vol afgoderij was. Hij bleef getuigen van Christus 
met Joden, Griekse proselieten en met filosofen onder de stoïcijnen en 
epicuristen. 
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Paulus was goed op de hoogte van de verschillende filosofieën van die tijd, zoals 
duidelijk blijkt uit al zijn geschriften. Hoewel hij ze zelden noemt, behandelt hij hun 
vragen grondig. Het lijkt zelfs duidelijk dat Paulus toegeeft ooit een Epicurist te zijn 
geweest. 


De filosofen moedigden Paulus aan om zijn leer te bespreken op de heuvel 
Areopagus, of Marsheuvel. (De Griekse god van de oorlog, Ares, werd door de 
Romeinen Mars genoemd.) Daar vertelde Paulus hen over “De Onbekende God", 
voor wie zij een monument hadden opgericht (17:23). Hij citeert zelfs een van hun 
eigen profeet-dichters, Aratus, die rond 270 v. Chr. in Cilicië leefde: 

28 Want in Hem leven en bewegen wij en bestaan wij, zoals zelfs sommige 
van uw eigen dichters hebben gezegd: “Want ook wij zijn zijn 
nakomelingen. 29 Wij zijn dus nakomelingen van God en moeten niet 

denken dat de goddelijke natuur is als goud, zilver of steen, een beeld gevormd 
door de kunst en de gedachte van de mens. 

Toen Paulus uiteindelijk bij het gedeelte over de opstanding van de doden kwam, 
spotten sommigen, maar anderen wilden meer horen. Twee opmerkelijke 
gelovigen kwamen voort uit dit getuigenis: Dionysius de Areopagiet, en een vrouw 
genaamd Damaris, samen met “anderen” (17:34). Maar er werd in die tijd geen 
kerk gevormd in Athene. 


Paulus ging vervolgens naar Korinthe, waar hij achttien maanden verbleef (18:11), 
en een sterke gemeente oprichtte, die bijeenkwam in het huis van Aquila en 
Priscilla. Zij waren tentenmakers, net als Paulus, en daarom is het waarschijnlijk 
dat zij elkaar ontmoetten terwijl Paulus op zoek was naar werk om in zijn 
levensonderhoud te voorzien. 


Ondertussen kwamen Silas en Timoteüs uit Macedonië aan om zich bij Paulus in 
Korinthe te voegen. Zij rapporteerden de gebruikelijke Joodse tegenstand tegen 
het Evangelie, totdat zij uiteindelijk zeiden: “Uw bloed zij op uw eigen hoofd! Ik 
ben rein. Van nu af aan zal ik naar de heidenen gaan” [ethnos]. In het licht van de 
ervaring van Jason, het type van Jezus 

Christus, is het opmerkelijk dat zij verwezen naar die gehate uitspraak in Matt. 
27:25: “Zijn bloed zij op ons en op onze kinderen.” 


Het contrast met de Korinthische synagoge is echter opvallend, want daar kwam 
Crispus, de overste van de synagoge, tot geloof in Christus (18:8). Dit opende de 
deur voor veel Joden om in Christus te geloven, want zoals we zo vaak zien, volgen 
mensen het voorbeeld van hun leiders. 
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Toch waren er andere Joden, onder leiding van Sosthenes, die een beroep deden 
op Gallio, de proconsul (rechter). Sosthenes was of Crispus opgevolgd als leider 
van die synagoge, of was de leider van een andere synagoge. Tijdens het proces 
was Gallio wijs genoeg om te zien dat het hier ging om een kwestie van religieus 
verschil en niet om een kwestie van rechtvaardigheid, dus gooide hij de zaak van 
tafel (18:16). De menigte, die toch al vijandig tegenover de Joden stond, gaf 
Sosthenes een pak slaag, terwijl Gallio er niets tegen deed. 


De Kerk van Korinthe was het belangrijkste succes van deze tweede zendingsreis. 
Van daaruit voer Paulus, vergezeld van Aquila en Priscilla, vanuit de Korinthische 
havenstad Cenchrea over de Egeïsche Zee naar Efeze, vervolgens naar Caesarea in 
Syrië; en tenslotte keerden zij terug naar Antiochië, waar zij verslag uitbrachten 
over de verspreiding van het evangelie in Macedonië en Griekenland. 
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Hoofdstuk 13 
Paulus’ derde zendingsreis 


Paulus sloot zijn tweede zendingsreis af met een aankomst in Antiochië 
(Handelingen 18:22), waar hij “enige tijd” verbleef (vs. 23). Bullinger suggereert 
dat hij daar ongeveer drie maanden bleef voordat hij op zijn derde reis vertrok, 
maar waarschijnlijk bracht hij het grootste deel van 54 na Christus in Antiochië 
door. 


Dit was het jaar 54 na Christus. Keizer Claudius stierf op 13 oktober van dat jaar. 
Het was zijn bedoeling dat zijn zoon Britannicus hem zou opvolgen, maar toen 
Claudius stierf was Britannicus pas 12, want hij was slechts drie weken nadat 
Claudius keizer was geworden geboren. Nero werd dus tot keizer uitgeroepen op 
17-jarige leeftijd. Hij was niet de natuurlijke zoon van Claudius, maar was door 
hem geadopteerd in 50 n.Chr. Nero zag Britannicus als een serieuze potentiële 
rivaal en liet hem doden. 


Nero was geboren op 15 december 37 na Christus, hetzelfde jaar als de Joodse 
historicus Josephus. Het was ook het jaar dat Tiberius Caesar stierf, onder wie 
Jezus werd gekruisigd. Het was ook het jaar dat Jozef van Arimathea in Brittannië 
aankwam en zich vestigde in Glastonbury. 


Er werd algemeen aangenomen dat Claudius stierf door vergif. Suetonius zegt in 
zijn Leven van de Caesars: 


“Dat Claudius werd vergiftigd is de algemene overtuiging, maar wanneer het 
gebeurde en door wie wordt betwist." (Claudius, XLIV) 


De eerste jaren van Nero's regering worden door historici “de gouden jaren” 
genoemd, want hij was toen een betrekkelijk goed keizer en deed zijn best om het 
volk recht te doen. Toen de verovering van een deel van Brittannië en de 
gevangenneming van de koninklijke familie al voltooid waren (in 52 na Christus), 
“sloot Nero de twee deuren van de tempel van Janus, als teken dat er nergens 
meer oorlog was” (Suetonius, Lives of the Caesars: Nero, XIII). 


In feite vertelt Suetonius ons ook, 


“Zo ver van gedreven te zijn door enige wens of hoop om het rijk te vergroten of uit 
te breiden, overwoog hij zelfs om het leger uit Brittannië terug te trekken en 
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veranderde zijn doel alleen omdat hij zich schaamde om de glorie van zijn vader te 
lijken te kleineren.” (Nero, XVIII) 


De tijd van Paulus' tweede en derde zendingsreis waren dus tijden van vrede in het 
rijk, en het Evangelie werd alleen gehinderd door Joodse tegenstand vanuit de 
synagogen. Interessant genoeg schijnt er weinig of geen tegenstand te zijn 
geweest in Jeruzalem. Daar conformeerden de gelovigen zich zo goed aan de 
tradities van de mensen in het jodendom, dat zij na de eerste jaren van vervolging 
ongemoeid lijken te zijn gelaten. 


Deze toestand van relatieve rust duurde voort tot Paulus’ aankomst in Jeruzalem 
aan het einde van zijn derde zendingsreis. Toen werd hij gearresteerd en bijna 
gedood door de menigte bij de tempel. Paulus werd door het Romeinse leger ter 
bescherming naar Caesarea gebracht in afwachting van zijn proces, en verbleef 
daar ongeveer twee jaar (6062) voordat hij uiteindelijk een beroep deed op Caesar 
en naar Rome werd overgebracht. 


Kort daarna spanden de tempelpriesters samen tegen Jacobus, het hoofd van de 
kerk in Jeruzalem, om hem te dwingen in het openbaar een standpunt in te nemen 
over zijn broer Jezus. Natuurlijk verklaarde hij duidelijk dat hij geloofde dat Jezus 
de Messias was, en daarom werd hij van het podium geworpen en vervolgens, 
terwijl hij gewond op de grond lag, gestenigd (62 na Christus). Dit gebeurde rond 
de tijd dat Paulus een beroep deed op Caesar, dus het is waarschijnlijk dat zijn 
ontsnapping aan degenen die zijn dood beraamden hen boos en gefrustreerd 
achterliet. Omdat ze Paulus niet konden doden, namen ze wraak op Jacobus. 


De Romeinse vervolgingen begonnen pas in juli 64 na Christus, toen Nero de 
christenen de schuld gaf van de grote brand die een groot deel van Rome 
verwoestte (terwijl Nero op zijn viool speelde, zoals men zegt). 


Laten we met dit overzicht in gedachten terugkeren naar de derde zendingsreis 
van Paulus, die begon in 54 na Christus, 


23 En nadat hij daar [in Antiochië] enige tijd had doorgebracht, vertrok hij en 
trok achtereenvolgens door Galatië en Frygië, waarbij hij alle leerlingen 
versterkte. 

Vervolgens lezen we over de toestand van de Kerk in Efeze, want daar bracht 
Paulus het grootste deel van zijn tijd door tijdens deze derde zendingsreis. Het 
boek Handelingen geeft ons wat 
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achtergrondmateriaal, door te vertellen hoe een zekere Joodse gelovige, Apollos 
(zijn Griekse naam) genaamd, in Efeze les had gegeven. Apollos was geboren in 
Alexandrië, Egypte, en kende de Schriften goed. Toch wist hij alleen van de doop 
van Johannes (18:25). 


Apollos kwam naar Efeze kort nadat Paulus de stad had verlaten. Toen hij in de 
synagoge de Schriften begon uit te leggen, hoorden Aquila en Priscilla, die eerder 
met Paulus daarheen waren gereisd, hem en “namen hem apart en legden hem de 
weg van God nauwkeuriger uit“ (Handelingen 18:26). Apollos ging vervolgens 
naar Korinthe, waar de gelovigen hem verwelkomden. 


Ondertussen bracht Paulus’ derde reis hem nu terug naar Efeze. [Zie kaart in 
bijlage 6.] Door Apollos had Efeze gelovigen die discipelen waren van Johannes de 
Doper en die geloofden dat Jezus de Christus was, maar die nog niet van het 
Pinkstergebeuren hadden gehoord. 


Paulus ontmoette deze gelovigen vervolgens in Efeze in 54 of 55 na 

Christus en bracht hen op de hoogte van Pinksteren. Handelingen 19:57 zegt, 

5 En toen zij dit hoorden, werden zij gedoopt in de naam van de Heer 
Jezus. éEn toen Paulus hun de handen had opgelegd, kwam de Heilige 
Geest over hen, en zij begonnen met tongen te spreken en te profeteren. 
7 En er waren ongeveer twaalf mannen. 

Paulus verbleef bij die gelegenheid drie maanden in Efeze (19:8). Eerst diende 
Paulus drie maanden lang in de synagoge (Handelingen 19:8), totdat hij allen die 
oren hadden om te horen had gevonden en de rest “verhard” was (19:9). Daarna 
vestigde hij zijn onderwijscentrum in “de school van Tyrannus”, blijkbaar geleid 
door een filosoof-leraar met de naam Tyrannus, die zich tot Christus had bekeerd. 


Paulus zette zijn onderwijs op die plaats nog twee jaar voort (19:10). Het schijnt 
een bijzondere tijd van wonderen te zijn geweest (19:11, 12). In zekere zin was het 
een soort Efezisch Pinksteren. Mensen werden genezen en ook verlost van boze 
geesten. 


Zo verbleef hij ongeveer drie jaar in Efeze om er te onderwijzen en de Kerk te 
stichten (Handelingen 20:31). Dit was langer dan hij in enige andere plaats 
verbleef. Efeze diende als zijn hoofdkwartier, want ongetwijfeld bezocht hij in die 
tijd vaak de andere kerken in Azië. Efeze was een provinciale hoofdstad. Na Paulus’ 
martelaarschap verhuisde Johannes daarheen en bleef hij niet alleen voor Efeze, 
maar voor de hele regio leiding geven. 


60 


Hoewel de school van Tyrannus een veilige plaats was om over Christus te 
onderwijzen, liep Paulus toch voortdurend gevaar, vooral (naar het schijnt) van de 
Joden, die hem vooral haatten omdat hij het Evangelie openstelde voor alle 
mensen. Zij verzetten zich hevig tegen deze “gelijkheid”, zoals dat hoort bij hen die 
geleerd hebben dat zij geliefder zijn bij God dan gewone mensen. 


Sommige Joodse exorcisten, “Sceva, een Joodse opperpriester," probeerden de 
wonderen van Paulus na te doen, en probeerden boze geesten uit te drijven in de 
naam van de Jezus die Paulus predikte. Natuurlijk hadden zij geen relatie met 
Christus, en dus werkte dit helemaal niet. Men kan de naam van Jezus niet 
gebruiken als een magische formule of ritueel met enige kans op succes. 

15 En de boze geest antwoordde en zei tot hen: “Ik herken Jezus en ik ken 
Paulus, maar wie bent u?” 16 En de man, in wie de boze geest was, sprong op 
hen en overmeesterde hen allen en overmeesterde hen, zodat zij naakt en gewond 
uit dat huis vluchtten. 

Velen zagen natuurlijk dit ongewone schouwspel - Seva en zijn zeven zonen die 
naakt en mank over straat liepen - en dus was er geen manier om het verhaal te 
verbergen. Het diende om de Joodse visie in diskrediet te brengen en Paulus’ 
evangelie kracht bij te zetten. Vers 17 zegt, 


17 En dit werd bekend aan allen, zowel Joden als Grieken, die in Efeze 
woonden; en er viel angst over hen allen en de naam van de Heer Jezus 
werd groot gemaakt. 

Mannen brachten zelfs hun toverboeken (ter waarde van vijftigduizend 
zilverstukken) mee en verbrandden ze in het openbaar, “zodat het woord van de 
Heer machtig groeide en de overhand kreeg" (19:20). 


Paulus maakte vervolgens een snelle reis terug naar Macedonië en Achaia 
(Griekenland), voordat hij terugkeerde naar Efeze, vergezeld door Gaius en 
Aristarchus. Vervolgens stuurde hij Timotheüs en Erastus naar Macedonië om daar 
verder te bouwen aan de kerk. 


Terug in Efeze groeide de kerk, terwijl de afgoderij leed. Opnieuw trof een 
economische crisis de afgodenmakers, en Demetrius, een zilversmid, sprak de 
vakbond toe met de woorden: “Mannen, jullie weten dat onze welvaart afhangt 
van deze handel” (19:25). Na zijn toespraak renden de mannen naar buiten, 
grepen Gaius en Aristarchus en sleepten hen naar de hoofdmagistraat. 
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Paulus hoorde wat er was gebeurd en wilde naar de plek gaan, maar zijn vrienden 
hielden hem tegen. De magistraat wist de menigte te kalmeren en vertelde hen 
dat deze mannen niets verkeerd hadden gedaan. In feite dreigde hij de menigte 
met civiele actie als ze zouden proberen een rel te beginnen. 


Rome hield de plaatselijke autoriteiten verantwoordelijk als er rellen uitbraken. 
Toen Demetrius in Handelingen 19 het volk aanzette tot een bijna-relletje, 
kalmeerde de gemeentesecretaris daarom onmiddellijk de situatie en verdreef de 
relschoppers. Dat was de hoogste prioriteit. Hij vertelde hen dat als de 
beschuldigden schuldig waren aan een misdaad, ze naar de rechtbank moesten 
worden gebracht - niet naar de gemeentesecretaris. De gemeentesecretaris was 
de hoogste functionaris van Efeze, verantwoordelijk tegenover Rome voor het 
handhaven van de orde. 


Efeze was een vrije stad. Dat wil zeggen, de Romeinen hadden haar de status van 
“vrije stad” verleend, en de Romeinse autoriteiten grepen alleen in als de 
openbare rust werd verstoord. Rome waardeerde vrede boven alles, en ze waren 
er nogal paranoïde over. Vijftig jaar later, nadat er brand was uitgebroken in 
Nicomedia, vroeg de proconsul Plinius aan keizer Hadrianus toestemming om een 
brandweerkorps van 150 man op te richten. Hoewel dat tegenwoordig een redelijk 
verzoek lijkt, wilde Hadrianus er niets van weten. Hij schreef een brief terug waarin 
stond, 


“Welke naam wij hun ook geven, en voor welke doeleinden zij ook worden 
opgericht, zij zullen niet nalaten zich te vormen tot twistzieke vergaderingen, hoe 
kort hun bijeenkomsten ook zullen zijn.” (The Expositor's Bible, V, door 

W. Robertson Nicoll, blz. 492) 


Toen in Efeze een oproer dreigde, was dat dus een ernstige politieke zaak. Hoewel 
Demetrius, de zilversmid, degene was die de mannen van de 
schrijnwerkersvakbond (gilde) ophitste, had Paulus zelf enkele machtige vrienden. 
Handelingen 19:31 zegt, 

31 En ook enkele van de Asiarchen die vrienden van hem [Paulus' vrienden] 
waren, stuurden naar hem toe en drongen er herhaaldelijk bij hem op 
aan zich niet in het theater te wagen. 

De Asiarchen waren een klasse van rijke mannen die de officiële aristocratie van 
Azië vormden. Jaren eerder hadden de Romeinen de verering van Diana (of 
Artemis) verenigd met de verering van de Romeinse keizer, om patriottisme en 
religie te verenigen. De Romeinen benoemden toen enkele rijke mannen om de 
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vieringen voor te zitten. Deze Asiarchen, zoals ze werden genoemd, financierden 
de vieringen en kregen op hun beurt een titel en een positie die bijna gelijk was 
aan die van een proconsul. 


Die mensen hielden van titels, maar vanwege de grote kosten die ermee gemoeid 
waren, konden natuurlijk alleen rijke mannen Asiarch worden. 

De vrouw van een Asiarch hield ook van de positie, want zij werd een Asiarchess 
genoemd. Van jaar tot jaar waren er vele Asiarchen, en geleidelijk aan werd de titel 
Asiarch voor het leven gegeven en werd het een aristocratische klasse op zich. 
Allen die in voorgaande jaren de viering van Diana hadden gefinancierd, werden 
Asiarchen voor het leven. 


Paulus had blijkbaar enkele bekeerlingen gemaakt onder deze klasse van mensen, 
en zij lieten Paulus weten dat hij uit het zicht moest blijven en niet moest proberen 
met de menigte te praten of tussenbeide te komen namens zijn twee vrienden, 
Gaius en Aristarchus. Het kan ook zijn dat zij achter de schermen een boodschap 
stuurden naar de gemeentesecretaris. 


Dit oproer vond plaats rond januari 58 na Christus. Paulus had al nagedacht over 
zijn volgende reis naar Jeruzalem, en had aan de 

Korintiërs geschreven: “Ik zal tot Pinksteren in Efeze blijven" (1 Kor. 16:8). Dit 
oproer schijnt echter een kleine wijziging van de plannen te hebben 
teweeggebracht. Paulus vertrok naar Macedonië (Handelingen 20:1), en vandaar 
naar Griekenland, waar hij “drie maanden" verbleef (20:3). 


Het was hier dat Paulus een nieuwe vriend ontmoette, een Griekse arts genaamd 
Lucas, die de apostel vergezelde op de rest van zijn derde zendingsreis, evenals zijn 
reis naar Rome als gevangene. Lucas schreef natuurlijk uiteindelijk de geschiedenis 
van Paulus’ reizen die nu het boek Handelingen vormt. Vanaf Handelingen 20:5 
gebruikt Lucas de term “ons” en (in vers 6) "wij" wanneer hij het verhaal vertelt. 
Tot dan toe vertelde Lucas het verhaal zoals Paulus het hem had verteld. Maar 
vanaf het hoofdstuk 20tt vertelt Lucas het verhaal als ooggetuige en als officiële 
verslaggever van Paulus, en wordt het verhaal gedetailleerder. 


Hoofdstuk 14 


63 


Paulus gaat naar Jeruzalem 


Paulus’ reis naar Jeruzalem was vol gevaar, want de Joden beschouwden hem 
inmiddels als hun grootste vijand. In Griekenland ontdekte Paulus een Joods 
complot om hem te doden toen hij op weg was naar het schip dat hem naar Syrië 


zou brengen. Handelingen 20:3 zegt, 

3 Daar bleef hij drie maanden, en toen de Joden een complot tegen hem 
smeedden toen hij op het punt stond naar Syrië te vertrekken, besloot hij 
via Macedonië terug te keren. 

Zeven van Paulus' vrienden reisden samen naar Troas om het te laten lijken alsof 
Paulus bij hen was, maar Paulus en Lucas zeilden uit Filippi en voegden zich weer 
bij hun vrienden in Troas. Paulus en Lucas vertrokken na de week van Ongezuurde 
Broden (Pesach) in 58 na Christus (Handelingen 20:6). 


Het duurde vijf dagen om Troas aan de kust van Azië te bereiken, waar hij een 
aantal broeders ontmoette. Timotheüs ontmoette hem daar, evenals Trofimus de 
Efeziër (20:4), die spoedig de oorzaak zou zijn van Paulus’ arrestatie in Jeruzalem 
(21:29). 


Na een week in Troas te hebben doorgebracht (20:6), kwam Paulus op de eerste 
dag van de week met de gelovigen bijeen om “brood te breken”, d.w.z. communie 
te houden, zoals gebruikelijk was, met de bedoeling de volgende dag (maandag) 
zijn reis voort te zetten. Paulus werd langdradig en preekte uiteindelijk tot 
middernacht. Zijn prediking werd uiteindelijk onderbroken toen een jongeman, 
Eutychus genaamd, in slaap viel en uit het raam van de derde verdieping viel! 


De val doodde hem natuurlijk, maar Paulus wekte hem op uit de dood. 

Daarna ging hij door met prediken tot het aanbreken van de dag (20:11). Het is 
verbazingwekkend dat dit ongewone wonder wordt behandeld als elk ander 
“normaal wonder, hoewel het erop lijkt dat niemand wilde slapen na die 
gebeurtenis! 


Om een of andere reden scheidde Paulus zich af van de rest van de broeders en 
liep naar Assos, terwijl de rest per schip ging. De reden wordt ons niet verteld, 
maar vermoedelijk was het omdat Joden uit de synagoge de bewegingen van 
Paulus in de gaten hielden. In Assos voegde Paulus zich bij hen op het schip en ging 
naar Mitylene, dan naar Chios, dan naar Samos, en tenslotte naar Miletus. Ze 
omzeilden Efeze met opzet, omdat ze wisten dat als ze eenmaal aan het praten 
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waren, het moeilijk zou zijn om weg te komen. Ze moesten met Pinksteren in 
Jeruzalem zijn (20:16). 


Toch stuurde Paulus een bericht naar Efeze en liet hen hem ontmoeten in Miletus, 
waar hij hen een laatste boodschap gaf in Handelingen 20:17-35. Paulus wist 
door openbaring dat dit de laatste keer was dat hij hen zou zien, zoals we lezen in 
de verzen 37 en 38, 

37 En zij begonnen hardop te wenen en omhelsden Paulus en kusten hem 
herhaaldelijk, 38 vooral bedroefd over het woord dat hij gesproken had, 
dat zij zijn gezicht niet meer zouden zien. En zij begeleidden hem naar 
het schip. 

Van daaruit voeren Paulus en zijn vrienden naar Cos, Rhodos, Patara, en vervolgens 
naar Tyrus, waar het schip lading moest lossen (21:3). Zij brachten een week door 
met het bezoeken van de broeders in Tyrus, die er bij Paulus op aandrongen niet 
naar Jeruzalem te gaan. Lucas is zorgvuldig in het opnemen van al deze 
waarschuwingen, niet om ons te vertellen dat Paulus koppig was, maar zodat we 
weten dat Paulus ruim 

van tevoren wist dat hij gearresteerd zou worden. Hij lijkt dit geaccepteerd te 
hebben als de wil van God voor hem. 


Van Tyrus voer het schip naar Ptolemais en vervolgens naar Caesarea, waar zij 
verbleven in het huis van Filippus de Evangelist. Het is natuurlijk twijfelachtig of 
Cornelius daar nog was, want zijn bekering had 24 jaar eerder plaatsgevonden. 
Toch moet Paulus hebben genoten van de gemeenschap van de vele 
geloofsgenoten in die stad. 


De profeet Agabus kwam toen uit Judea en bevestigde Paulus dat hij gearresteerd 
zou worden. ledereen spoorde Paulus toen aan om uit Jeruzalem weg te blijven, 
maar Paulus wist dat deze openbaring niet was om arrestatie te voorkomen, maar 
om van tevoren te weten dat zijn arrestatie de wil van God voor hem was. Die 
wetenschap zou hem zeker troosten in de moeilijke dagen die voor hem lagen. 
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Hoofdstuk 15 
Paulus in Jeruzalem 


Na vele jaren het woord gepredikt te hebben, kwam Paulus in Jeruzalem aan en 
werd daar verwelkomd door Jakobus en de gelovigen 

(Handelingen 21:18). Als er al een conflict was tussen de evangeliën van Jakobus 
en Paulus, dan lag dat zeker niet aan Jakobus of Paulus. Sterker nog, toen Paulus 
hun vertelde hoe de niet-joden zich bekeerden, “verheugden" zij zich. 

19 En nadat hij hen had begroet, begon hij een voor een te vertellen wat 
God door zijn bediening onder de heidenen had gedaan. 2? En toen zij het 
hoorden, begonnen zij God te verheerlijken... 

Maar Jakobus vertelde Paulus dat er zeker nog velen waren die het oneens waren 
met Paulus' evangelie van de onbesnijdenis - dat wil zeggen, het idee dat 
besnijdenis niet nodig was voor redding of om in een verbondsrelatie met God te 
staan. Zij konden geen onderscheid maken tussen de wet zelf en het verbond dat 
iemands relatie met de wet vastlegde. 

20 ‚en zij zeiden tot hem: "Ziet gij, broeder, hoeveel duizenden er onder de 
Joden zijn van hen die geloofd hebben, en zij zijn allen ijverig voor de 
wet; 21 en men heeft over u verteld, dat gij alle Joden, die onder de 
heidenen zijn, leert Mozes te verlaten, en hun zegt, dat zij hun kinderen 
niet moeten besnijden, noch volgens de gebruiken moeten wandelen. 22 
Wat moet er dan gebeuren? Zij zullen zeker horen dat gij gekomen zijt. 
Paulus liet Mozes niet in de steek. Dat was of een laster tactiek of een totaal 
misverstand. Paulus schreef in Rom. 3:31 


31 Vernietigen we dan de wet door het geloof? Dat mag nooit gebeuren! 
Integendeel, wij stellen de Wet vast. 

Toch erkende Paulus dat het kruis vele VORMEN van de wet veranderde, terwijl 
veel van de Joodse christenen probeerden Jezus Christus aan het Jodendom toe te 
voegen zonder de noodzakelijke aanpassingen te doen die in het boek Hebreeën 
staan. De vorm van het offer veranderde; de vorm van het priesterschap 
veranderde; de wijze van het vieren van feestdagen veranderde (van uitwendig 
naar inwendig). Deze vormveranderingen waren voorspeld in de wet zelf en in de 
profeten, waaruit blijkt dat de Mozaïsche vormen vanaf het begin als tijdelijk 
bedoeld waren. Maar de morele wetten, die de geest van God openbaren, 
veranderden niet. Deze werden “ingesteld” door het kruis. 


Paulus erkende dat hun leer over de noodzaak van fysieke besnijdenis een 
erkenning was van de voortdurende geldigheid van het Oude Verbond - althans 
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voor Joden. Zij schenen enige kennis te hebben van het Nieuwe Verbond, hoewel 
zij dat nooit vermelden, en deze verdeeldheid is de basis voor de huidige opkomst 
van de Dubbele Verbondstheologie, waarin men denkt dat Joden gered worden 
door goede Joden te zijn onder het Oude Verbond, terwijl niet-Joden gered 
worden door genade door het Nieuwe Verbond. 


Maar Paulus laat in zijn geschriften duidelijk zien dat niemand gered kan worden 
door zijn vermogen om de wet te houden - ook Joden niet - omdat ALLEN 
gezondigd hebben (Rom. 3:23). Als de dubbelverbondstheologie juist is, dan 
veroordeelt zij eenvoudigweg alle Joden tot het oordeel van God. De tweevoudige 
verbondstheologie mag dan politiek correct zijn en moderne Joden gelukkig 
maken, maar zij wijst hen op een illusoire weg naar verlossing. Het vertelt hen 
“vrede, vrede, terwijl er geen vrede is" (ler. 8:11). 


Niettemin was Paulus nu in Jeruzalem, en dus kwam hij tegemoet aan hun 
gevoeligheden. Er was immers niets inherent verkeerds aan het onderwerpen aan 
de tradities van mensen, zolang men er niet van afhankelijk was voor zijn redding. 
Als we deze tradities net als Paulus zien als culturele aangelegenheden, dan is er 
geen probleem. 


Jacobus gaf dit advies aan Paulus in Handelingen 21:23, 24, 

23 Doe daarom dit, wat wij u zeggen; wij hebben vier mannen, die onder 
eene gelofte staan; 24 neem hen en reinigt u met hen, en betaalt hunne 
kosten, opdat zij hunne hoofden scheren; en allen zullen weten, dat er 
niets is van hetgeen hun over u is verteld, maar dat gij zelf ook ordelijk 
wandelt, de wet onderhoudende. 

Paulus voldeed aan dit verzoek (vs. 26). Het zuiveringsproces duurde zeven dagen 
(Lev. 14:83), waarna op de morgen van de achtste dag een offer moest worden 
gebracht (Lev. 14:10; Hand. 21:26). Dit was een interessante situatie voor 
Paulus, die geen vertrouwen had in dierenoffers. Ik twijfel er niet aan dat God hem 
ertoe bracht deel te nemen aan dit verzoenend gebaar, maar Jakobus’ plan sloeg 
terug. Voordat dat offer voor hun vijven kon worden gebracht, greep God in 
namens Paulus zelf. Vers 27 zegt, 
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27 En toen de zeven dagen bijna voorbij waren, begonnen de Joden uit 
Azië, toen zij hem in de tempel zagen, de hele menigte op te hitsen en 
legden hem de handen op, 28 roepend: “Mannen van Israël, kom ons te 
hulp! Dit is de man die overal tegen ons volk en de wet en deze plaats 
predikt; bovendien heeft hij zelfs Grieken in de tempel gebracht en deze 
heilige plaats verontreinigd." 2 Want zij hadden eerder Trophimus de 
Efeziër met hem in de stad gezien, en zij veronderstelden 
[veronderstelden] dat Paulus hem in de tempel had gebracht. 

Fanatisme doet mensen dingen aannemen zonder eerst het bewijs te horen. Dit 
verhaal staat in de Schrift als een profetische les voor ons vandaag. Paulus was de 
enige die hier in de problemen zat. De andere vier mannen worden niet eens meer 
genoemd, omdat de Joden geen probleem hadden met hen die Christus 
ondergeschikt maakten aan het Jodendom en zijn leiderschap. Maar als een 
christen de waarheid durft te spreken over het Nieuwe Verbond, de besnijdenis, 
de tempel, het priesterschap, komt hij erachter dat die waarheid in zulke kringen 
niet welkom is. 


De kerk van Jeruzalem, met andere woorden, was in staat om in de tempel te 
blijven aanbidden ALLEEN OMDAT zij dieren bleven offeren, eer bleven bewijzen 
aan de tempel en zijn Levitische priesterschap, en zich bleven laten besnijden. Zij 
bleven zich onderwerpen aan het tempelpriesterschap. In het geval van Jacobus 
toont het bewijs dat hij wist dat deze dingen voorbij waren. Maar vrede bewaren 
tussen fanatici is vaak moeilijk, en hij geeft zelf toe dat er duizenden Joden waren 
die zich verzetten tegen de leer van Paulus - ook al was Jacobus het met Paulus 
eens. 


Er zijn vandaag groepen die opnieuw proberen hetzelfde experiment uit de eerste 
eeuw uit te voeren, door te proberen het christendom met het jodendom te 
versmelten. Het zal uiteindelijk gewoon niet werken. Het zal alleen werken zolang 
christenen zichzelf ondergeschikt maken als tweederangsburgers, en zolang zij 
Christus ondergeschikt maken aan het jodendom. Het zal alleen werken zolang zij 
waarde hechten aan een herbouwde tempel in Jeruzalem, de herinvoering van 
dierenoffers en een Levitisch priesterschap dat alleen voor Joden toegankelijk is. 


Het Christelijk Zionisme is de moderne tegenhanger van de Ebionieten en 
Nazareners in Paulus' tijd. Zij treden in de voetsporen van de gelovigen in 
Jeruzalem die Jacobus noemt in Handelingen 21:21 en die Paulus verkeerd 
begrepen hebben. Zij willen vasthouden aan de oude uiterlijke vormen en rituelen 
en de scheidingsmuur in de tempel herbouwen. 
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Maar uiteindelijk zullen zij ontdekken dat de Joden concessies zullen blijven eisen 
van de Christelijke Zionisten totdat Jezus Christus volledig uit hun geloofssysteem 
is verdwenen. Dit is de echte les, want binnen een jaar nadat Paulus Jeruzalem 
verliet, werd Jacobus zelf gemarteld, alleen omdat hij geloofde dat Jezus de 
Messias was. Voor die tempelpriesters maakte het geen verschil dat Jakobus zich in 
alle bochten had gewrongen om alle gebruiken van de tempel in acht te nemen. 
Hij hoefde alleen maar toe te geven dat Jezus de Messias was, en plotseling was hij 
de dood waardig. Toch is het ook waarschijnlijk dat de Joodse leiders geschokt 
waren door het feit dat Jakobus Paulus en zijn leer niet aan de kaak stelde, en zo 
gingen ze zelfs Jakobus als een bedreiging zien. 


Ooit zullen de christelijke zionisten dezelfde les leren die de kerk in 

Jeruzalem op de harde manier moest leren toen de tempel samen met haar 
religieuze systeem werd verwoest. Het moderne christelijke zionisme zal onjuist 
blijken, net zoals het standpunt van de ebionieten in 70 na Christus werd 
vernietigd - ditmaal door de vernietiging van de Israëlische staat. God zal “Hagar” 
(Jeruzalem) nog uitwerpen, zoals Paulus zegt in Gal. 4:25, 30. Het Nieuwe 
Jeruzalem (“Sarah”) en haar kinderen zullen worden gevestigd als de ware 
erfgenamen van de beloften. Maar zij die niet van de geschiedenis leren, zullen 
gedoemd zijn haar te herhalen. 


Hoofdstuk 16 
Paulus’ arrestatie 


Toen Paulus de voorhof van de tempel in Jeruzalem binnenging, werd hij herkend 
door enkele Joden die zich tijdens zijn bediening in Azië tegen het evangelie 
hadden verzet. Hun bloeddruk steeg plotseling, en zij zetten de menigte aan om 
Paulus van het tempelterrein te halen en te doden (Handelingen 21:30). 


Lucas was geen probleem, want hoewel hij een Griek was, was hij ongetwijfeld 
vele jaren eerder besneden. Hij was tenslotte één van de mannen met wie Jezus 
sprak op de Emmaüsweg, kort na zijn opstanding. Maar Trophimus was een andere 
zaak. Hoewel pas besneden, konden Paulus’ vijanden dit niet weten, noch namen 
ze de tijd om ernaar te vragen. 
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Ongetwijfeld waren Lucas, Trophimus en misschien andere Griekse gelovigen 
getuige van deze gebeurtenis, toen zij aan de andere kant van de scheidingsmuur 
in de voorhof der heidenen stonden. Lucas schrijft, 

31 En terwijl zij hem [Paulus] wilden doden, kwam er een bericht bij de 
commandant van de Romeinse cohort dat heel Jeruzalem in verwarring 
was. 32 En terstond nam hij enkele soldaten en centurio's mee en rende 
naar hen toe; en toen zij de commandant en de soldaten zagen, hielden 
zij op Paulus te slaan. 

De commandant arresteerde Paulus en begon de menigte te ondervragen om 
erachter te komen wat er gebeurd was. Maar omdat iedereen tegelijk praatte en te 
veel verhalen vertelde, “beval hij hem naar de kazerne te brengen" (vs. 34, 37). 
Eenmaal veilig in de kazerne sprak Paulus de commandant in het Grieks aan: “Mag 
ik u iets zeggen?” 


Lysias, de bevelhebber, was verbaasd en vroeg: "Kent u Grieks? Bent u dan niet de 
Egyptenaar die enige tijd geleden een opstand uitlokte en de vierduizend mannen 
van de moordenaars [Sicarii] de wildernis in leidde?" 


"Nee," zei Paulus tegen hem, “ik ben een Jood uit Tarsus in Cilicië, een burger van 
geen onbelangrijke stad; en ik smeek u, sta mij toe tot het volk te spreken.” De 
commandant was natuurlijk altijd op zijn hoede voor opstanden. Hij had gehoord 
over deze “Egyptenaar,” vermoedelijk een Egyptische Jood. Josephus vertelt ons 
het verhaal achter Lysias’ vraag. Felix was in 52 na Christus door keizer Claudius 
benoemd tot procurator van Judea. Toen de politieke omstandigheden in Judea 
verslechterden, vertelt Josephus ons, 


“Het land was gevuld met rovers en bedriegers die de menigte misleidden. Toch 
ving en doodde Felix dagelijks vele van deze bedriegers, samen met de rovers.” 
(Antiquiteiten van de Joden, XX, viii, 5). 


De hogepriester in die tijd was Jonathan, die het op zich nam enige nuttige kritiek 
op Felix te leveren, zodat deze de mentaliteit van de Joden zou begrijpen. Felix 
nam dit blijkbaar kwalijk, en Josephus vertelt ons dat hij een van Jonathans 
vrienden (Doras genaamd) omkocht om hem te vermoorden. Josephus schrijft: 


“Sommige van die rovers gingen naar de stad alsof ze God gingen aanbidden, 
terwijl ze dolken onder hun kleren hadden; en door zich zo onder de menigte te 
mengen, doodden ze Jonathan; en omdat deze moord nooit gewroken werd, 
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gingen de rovers na die tijd met de grootste zekerheid naar de feesten.” 
(Antiquiteiten, XX, viii, 5) 


Josephus vertelt ons dat deze “rovers”, of Sicarii, zoals ze werden genoemd (van 
het Griekse woord voor “dolk"), zelf een regelmatig moordprogramma begonnen, 
waarbij ze iedereen doodden die het niet eens was met hun oorlog tegen Rome. 
Vaak vermoordden zij mensen die de feesten bijwoonden, zoals Pinksteren (op 
welk feest Paulus werd gearresteerd). Felix pakte deze Sicarii dagelijks op en strafte 
hen. In die setting lezen we: 


“Bovendien kwam er omstreeks deze tijd uit Egypte naar Jeruzalem iemand die zei 
dat hij een profeet was, en die de menigte van het gewone volk aanraadde met 
hem mee te gaan naar de Olijfberg... Hij zei verder dat hij hen van hieruit zou 
laten zien hoe, op zijn bevel, de muren van Jeruzalem zouden vallen; en hij beloofde 
hun dat hij hun een toegang tot de stad zou verschaffen door die muren, wanneer 
deze waren neergehaald. 


“Toen Felix dit vernam, beval hij zijn soldaten hun wapens te nemen en met een 
groot aantal ruiters en voetvolk uit Jeruzalem tegen hen op te trekken en viel de 
Egyptenaar en het volk dat bij hem was, aan. Hij doodde ook vierhonderd van hen, 


en nam tweehonderd levend. Maar de Egyptenaar zelf ontsnapte uit de strijd, 
maar verscheen niet meer.” 


En dus, gezien hoe die Egyptenaar was ontsnapt, was Lysias zeer alert op deze 
moordenaar. Daarom wilde hij graag weten of Paulus die Egyptenaar was of niet. 
Paulus liet hem weten dat hij een Jood uit Tarsus was, en niet een van de Sicarii die 
mensen in de tempel probeerden te vermoorden. 


Lysias gaf Paulus toen toestemming om het volk toe te spreken, en het getuigenis 
van Paulus is gedetailleerd opgetekend in Handelingen 22. Hij identificeerde 
zichzelf en vertelde hoe hij ooit de christenen had vervolgd. Hij vertelde van zijn 
bekering op de weg naar Damascus en het visioen van Christus dat zijn leven totaal 
had veranderd. Hij vertelde hoe “Ananias, een man die vroom was naar de 
standaard van de wet en goed aangeschreven bij alle Joden die daar woonden" 
een wonder had verricht om zijn blindheid te genezen. 


Paulus was voorzichtig om hen zelfs te vertellen dat Ananias getuigde dat Jezus de 
Messias was, en dat hij voorspelde dat Paulus een getuige voor Christus zou worden. 
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Vers 21 vermeldt Paulus’ laatste woorden in deze toespraak: “En Hij zei tegen mij: 
Ga! Want ik zal u ver weg sturen naar de heidenen" [etnos, de volken]. 


Dat was het punt waarop de mensen weigerden nog langer te luisteren. Het was al 
erg genoeg dat Paulus zich tot Christus had bekeerd. Ze onderbraken hem op dat 
moment niet. Pas toen hij sprak over Gods aanvaarding van niet-joodse mensen, 
werden ze razend en eisten ze de doodstraf. 

22 En zij luisterden naar hem tot deze uitspraak, en toen verhieven zij 
hun stem en zeiden: "Weg met zo'n kerel van de aarde, want hij zou niet 
mogen leven!" 23 En terwijl zij uitriepen en hun mantels afwierpen en 
stof in de lucht gooiden, beval? de commandant hem naar de barak te 
brengen.… 

De commandant leek niet te begrijpen hoe de Joden dachten en hoe ze Paulus! 
dood konden eisen voor zo'n simpele uitspraak dat God een verbondsrelatie wilde 
met ALLE MENSEN, en niet alleen met de Joden. En dus, omdat waterboarding nog 
niet was uitgevonden, besloot de commandant een eenvoudige zweep te 
gebruiken om de waarheid uit Paulus te slaan. 


Paulus vroeg hem toen: “Is het u geoorloofd een man te geselen die een 
Romein is en niet veroordeeld?" In die tijd hadden de Romeinen de term 
“vijandelijke strijder" nog niet uitgevonden, die burgers het recht op een eerlijk 
proces zou kunnen ontzeggen voordat ze gemarteld worden. Dus deze nieuwe 
informatie over Paulus' Romeinse staatsburgerschap deed de centurio stoppen. 
Wie was deze Jood die vloeiend Grieks sprak en de Romeinse nationaliteit had? 


De commandant kwam en ondervroeg Paulus persoonlijk. Toen hij ervan overtuigd 
was dat Paulus een Romeins burger was, “werd ook de commandant bang toen hij 
ontdekte dat hij een Romein was, en omdat hij hem in de boeien had geslagen" 
(Handelingen 22:29). Lysias beval toen dat de overpriesters en de Raad de 
volgende dag bijeen zouden komen, en hij bracht Paulus voor hen voor verhoor. 
Lightfoot vertelt ons: 


“De president van het Sanhedrin in die tijd was Rabban Simeon Ben [zoon van] 
Gamaliël; zijn vader Gamaliël was ongeveer twee of drie jaar eerder overleden. 
Paulus kende Simeon, en Simeon kende hem zeer goed, omdat hij medediscipelen 
was, en beiden zaten samen aan de voeten van Gamaliël.” (Commentaar op het 
Nieuwe Testament vanuit de Talmoed en Hebraica, gepubliceerd in 1859) 
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Toen Paulus zijn openingsverklaring gaf, zei Ananias tegen een ondergeschikte dat 
hij hem zonder echte reden op de mond moest slaan. Paulus voorspelde hem 
toen: “God zal je slaan.” Het feit dat dit een profetie was, is een punt dat meestal 
gemist wordt, tenzij men de verdere geschiedenis kent en weet hoe de profetie in 
vervulling ging. 


Hoofdstuk 17 
Paulus’ proces in Jeruzalem 


Paulus is onder vuur komen te liggen omdat hij in Handelingen 23 de hogepriester 
leek te beledigen. Het wordt tijd dat we de situatie wat beter begrijpen. Paulus 
legde een openingsverklaring af, en toen beval “de hogepriester Ananias" hem op 
de mond te slaan. 

3 Toen zei Paulus tegen hem: “God gaat je slaan, jij witgekalkte muur. En 
zit jij mij volgens de wet te berechten en in strijd met de wet te bevelen 
mij te slaan?” 4 Maar de omstanders zeiden: “Beledig je Gods 
hogepriester?” 5 En Paulus zei: "Ik wist niet, broeders, dat hij 
hogepriester was; want er staat geschreven: 'Gij zult geen kwaad spreken 
over een overste van uw volk'.” 

De eerste vraag is waarom Paulus de hogepriester niet herkende. Het lijdt geen 
twijfel dat Paulus veel van degenen die bij zijn proces aanwezig waren herkende, 
omdat hij hen had gekend tijdens zijn opleiding onder Gamaliël. Ten tweede, wie is 
deze “hogepriester”, Ananias? Lightfoot betwijfelt sterk of Ananias werkelijk de 
hogepriester was, want historisch gezien was de hogepriester met die naam zeven 
jaar eerder, in 52 na Christus, uit zijn ambt gezet. De gouverneur van Rome in Syrië 
had Ananias zelfs als gevangene naar Rome gestuurd, en Lightfoot zegt dat er geen 
bewijs is dat hij ooit is teruggekeerd, laat staan dat hij weer hogepriester is 
geworden: 


“Dat Ananias, de hogepriester die Josephus vermeldt, door Quadratus, de 
gouverneur van Syrië, naar Rome werd gezonden om rekenschap af te leggen van 
zijn daden aan Claudius Caesar, en dat voordat Felix het procuratorschap over 
Judea aanvaardde; maar of hij ooit weer naar Jeruzalem is teruggekeerd, is 
onzeker; nog onzekerder is het of hij ooit zijn plaats als hogepriester weer heeft 
ingenomen; en het meest onzeker is het of hij de stoel vervulde op het moment dat 
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Paulus zijn zaak bepleitte, hetgeen enige jaren was nadat Felix in de regering was 
geïnstalleerd.” (Lightfoot, Commentary, p. 135) 


Lightfoot zegt dat de Ananias van Handelingen 23 een sagan was, een andere titel 
van een hoge ambtenaar. De Joodse Encyclopedie is het hier echter niet mee eens, 
en zegt dat Ananias in Rome werd vrijgesproken door de invloed van Herodes 
Agrippa Il, en vervolgens terugkeerde naar Jeruzalem om zijn taken voort te zetten 
tot 59 na 

Christus, toen Herodes zich tegen hem keerde en hem afzette. De Joodse 
Encyclopedie zegt over hem, 


“Zijn verwijdering uit het ambt beroofde hem niet van zijn invloed, want zijn 
rijkdom werd dagelijks vergroot door giften en door een gewetenloze en 
gewelddadige toe-eigening van de tienden, of proviand, bestemd voor de gewone 
priesters. .. Zijn betrekkingen met de procurator Albinus wekten de haat van de 
Sicarii op; en bij het uitbreken van de grote opstand, toen hij de kant van de koning 
koos, verbrandden de revolutionairen niet alleen zijn paleis, maar doodden hem en 
zijn broer.“ (Vol. Il, blz. 558, editie 1901) 


Er was altijd een vraag over de legitimiteit van de hogepriesters in die dagen, 
aangezien velen van hen werden benoemd door de politieke leiders, in plaats van 
in de opvolging van vader op zoon. Deze legitimiteitskwestie vormt de achtergrond 
van Handelingen 23, waar Paulus de hogepriester niet lijkt te “erkennen”. De hele 
situatie is er een van ironie, want Paulus kende zeker de man die als “hogepriester” 
zat. 


Toch zou Paulus Jezus Christus erkend hebben als de rechtmatige Hogepriester. 
Als hij zegt: “Ik wist niet, broeders, dat hij hogepriester was", drukt hij geen 
onwetendheid uit, maar ironie, door te zeggen: "Ik herkende hem niet.” Het 
woord herkennen heeft een dubbele betekenis. 


Lightfoot merkt op dat Paulus deze uitspraak niet deed in de hitte van passie of 
woede, maar nuchter en (als apostel) op gezag en leiding van de Heilige Geest. In 
feite trok Paulus zijn woorden ook niet in, noch maakte hij enige 
verontschuldiging, hoewel hij de wet aanhaalde die op de zaak van toepassing 
was. De wet kennende, waarom zou hij zich niet onmiddellijk verontschuldigen? 
Simpelweg omdat de Raad zelf schuldig was aan het kwaad spreken tegen de ware 
Hogepriester - Jezus Christus - en daarom waren zij degenen die zich moesten 
verontschuldigen voor het kwaad spreken tegen Hem. 
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Lightfoot geeft in dit licht een parafrase van Paulus' woorden: 


"Ik weet dat het niet geoorloofd is kwaad te spreken over de overste van het volk; 
noch zou ik deze dingen tegen hem gezegd hebben die ik heb, als ik zo iemand 
bezat [erkend]; maar ik bezat hem niet zo, want hij is de naam van hogepriester 
niet waardig.” (Commentaar, blz. 136) 


Naast deze controverse over wie de wettige hogepriester was, is er nog een 
tweede kwestie die we al hebben genoemd. Het gaat om de profetie die Paulus in 
vers 3 uitsprak: “God zal u treffen, gij witgekalkte muur.” De geschiedenis bewijst 
dat dit een profetische uitspraak is, zoals de Joodse Encyclopedie (hierboven) ons 
vertelt, want een paar jaar later werd Ananias gedood en brandde zijn paleis af 
tijdens de grote opstand. Ons wordt verteld dat hij een dief was, die de tienden 
stal van de gewone priesters, maar uiteindelijk verloor hij alles, want God nam het 
hem af door de handen van de Sicarii. 


Na deze nogal hobbelige start vervolgde Paulus zijn verdediging voor het concilie. 
Hij wist natuurlijk dat de Farizeeën en Sadduceeën elkaar haatten vanwege enkele 
leerstellige kwesties - in het bijzonder de opstanding van de doden. De Farizeeën 
geloofden dat er een fysieke opstanding van de doden zou zijn, terwijl de 
Sadduceeën dit ontkenden. Paulus was natuurlijk een Farizeeër geweest, en hij is 
nooit van mening veranderd over de opstanding van de doden. 


Dus gooide hij de kat tussen de honden door te beweren dat hij terechtstond 
omdat hij in de opstanding van de doden geloofde. Dit was geen leugen, want hij 
had in 1 Korintiërs 15 volkomen duidelijk gemaakt dat de opstanding het 
fundament was van zijn hele geloofssysteem. Jezus werd opgewekt uit de dood, en 
dit feit vormt de basis van de grote hoop van alle christelijke gelovigen. 1 Kor. 
15:12-14 zegt, 

12 Als nu gepredikt wordt dat Christus uit de doden is opgewekt, hoe 
komt het dan dat sommigen onder u zeggen dat er geen opstanding van 
de doden is? 13 Maar indien er geen opstanding der doden is, is ook 
Christus niet opgewekt;!* en indien Christus niet is opgewekt, dan is 
onze prediking ijdel, dan is ook uw geloof ijdel. 

Omdat er in die dagen veel Joodse christenen waren, werd de controverse tussen 
de Sadduceeën en de Farizeeën overgebracht naar de vroege Kerk, en Paulus 
moest er in 1 Korintiërs 15 mee omgaan. En in zijn verdediging voor het concilie 
gaf hij zijn standpunt over de opstanding, wetende dat dit de gemoederen onder 
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de leden van het concilie zou verhitten. De tactiek werkte goed. Handelingen 
23:9 zegt, 

9 En er ontstond een groot tumult; en sommigen van de schriftgeleerden 
van de Farizeïsche partij begonnen heftig te redetwisten en zeiden: “Wij 
vinden niets verkeerds aan deze man; stel dat een geest of een engel tot 
hem gesproken heeft?” 

De Romeinse commandant stopte toen het proces en nam Paulus mee terug naar 
de kazerne. Dan zegt vers 11, 

11 Maar in de nacht die daarop volgde, stond de Heer aan zijn zijde en zei: 
“Houd moed, want zoals je in Jeruzalem plechtig hebt getuigd voor Mijn 
zaak, zo moet je ook in Rome getuigen.” 

Was Paulus getuige geweest van Christus’ zaak in Jeruzalem? Ja. Hij had getuigd 
dat Jezus de rechtmatige Hogepriester was - niet Ananias. Hij was ook getuige van 
Jezus’ opstanding. Dit zijn twee fundamentele zaken van het christendom zelf. 
Lucas geeft slechts een samenvatting van de hoofdzaken, want hij zou dit proces 
niet persoonlijk hebben meegemaakt, maar alleen gehoord hebben wat Paulus 
hem later vertelde. 


De volgende dag legden ongeveer 40 Joden een eed af om niets te eten totdat ze 
Paulus gedood zouden hebben (23:12, 13). Zij waren van plan hem (en de 
Romeinse soldaten die hem begeleidden en bewaakten) te doden wanneer Paulus 
de volgende dag voor het concilie zou verschijnen. De neef van Paulus kwam op de 
een of andere manier achter het complot en kwam het hem vertellen (23:16). De 
commandant beval onmiddellijk een militaire escorte voor Paulus 
middernachtelijke rit naar Caesarea. Zo gebruikte God deze 40 fanatici om Paulus 
buiten de Joodse jurisdictie te brengen. 


Hoofdstuk 18 
Paulus’ detenties 


Paulus werd 's nachts uit Jeruzalem weggevoerd en eerst naar Antipatris gebracht 
(Handelingen 23:31), een stad ongeveer 40 mijl verderop, gebouwd door 
Herodes de Grote, die hij naar zijn vader Antipater had genoemd. Van daaruit werd 
Paulus naar Caesarea gebracht, de Romeinse stad, waar een Romeinse cohort was 
gestationeerd die hem kon beschermen. Het was ook de residentie van Felix. 
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Felix wordt in Handelingen 23:33 “gouverneur” genoemd. Meer bepaald was hij 
de procurator van Judea (zoals Pontius Pilatus twintig jaar eerder), benoemd door 
Claudius in 52 en behouden door Nero toen Claudius in 54 stierf. Felix bleef 
Procurator tot 60 na Christus, toen hij werd vervangen door Festus. 


Toen Paulus aankwam in juni 58 na Christus (kort na het Pinksterfeest), werd hij 
vastgehouden in de wachtkamer bij het paleis van koning Herodes, in de KJV 
“Herodes' oordeelzaal” genoemd (Handelingen 23:35). 


Vijf dagen na Paulus’ aankomst in Caesarea arriveerde Ananius de hogepriester 
met zijn delegatie om Paulus te beschuldigen voor Felix (24:1). Beide partijen 
presenteerden hun zaak. Paulus baseerde zijn zaak opnieuw op zijn geloof in de 
opstanding van de doden, in het bijzonder van Jezus Christus, die volgens hem de 
vervulling was van alles wat Mozes en de profeten hadden voorspeld. Dan zegt 
24:22, 

22 Maar Felix, die meer exacte kennis van De Weg had, schold hen uit en 
zei: “Als Lysias de bevelhebber komt, zal ik over uw zaak beslissen. 
Waarom vertelt Lucas ons over Felix! “nauwkeuriger kennis" over het christendom 
- dat toen "De Weg" werd genoemd? Hoe komt het dat een Romein deze leer 
kent? Felix was getrouwd met Drusilla, wiens broer koning Herodes Agrippa Il was. 
Drusilla, Bernice en Herodes waren de kinderen van Herodes Agrippa |, die Jakobus 
had gedood en Petrus gevangen had gezet in 44 na Christus (Handelingen 12). 
Nadat de engel had geholpen bij Petrus’ gevangenisuitbraak, was Petrus naar 
Caesarea gevlucht. Herodes was hem gevolgd en stierf daar terwijl hij tot god werd 


uitgeroepen (Handelingen 12:23). 


Het lijdt weinig twijfel dat de kinderen van Herodes Agrippa | iets zouden hebben 
geweten over het christendom en vooral over Petrus, want het moest voor hen 
duidelijk zijn dat God niet alleen een groot wonder met Petrus had gedaan, maar 
ook de dood van hun vader had teweeggebracht wegens godslastering en het 
vervolgen van Petrus. Deze omstandigheden lijken de grootste indruk op Drusilla 
te hebben gemaakt. 


Drusilla zelf was eerst getrouwd met Azizus, koning van Emesa, maar later werd ze 
(volgens velen) verleid door Simon Magus om hem te verlaten en met Felix te 
trouwen. (Drusilla en haar kind van Felix kwamen uiteindelijk om bij de 
vulkaanuitbarsting van de Vesuvius in 79 na Christus, die Pompeii verwoestte). 
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Haar broer Herodes Agrippa Il was in 44 na Christus te jong om koning te worden 
bij de dood van zijn vader. Maar in 50 na Christus gaf Claudius hem het koninkrijk 
Colchis, omdat de vorige koning (zijn oom, die ook Herodes heette) twee jaar 
eerder was gestorven. Kort daarna werd Herodes Agrippa Il echter Tetrarch van 
Abilene en Trachonitis en kreeg de titel “Koning”. 


Gezien zijn geschiedenis en de manier waarop zijn vader in 44 na Christus was 
gestorven, had Herodes Agrippa Il belangstelling voor het christendom. Mogelijk 
wist hij ook van de afslachting van de kinderen in Bethlehem door zijn 
overgrootvader, in een poging de komst van de Messias te voorkomen. 


Wat deze Herodes ook wist, zijn zuster Drusilla wist het ook. En zij was nu 
getrouwd met Felix na het verlaten van haar eerste man. Dus later riep Felix Paulus 
voor een speciaal gesprek om meer te weten te komen over De Weg zelf. 
Handelingen 24:25-27 zegt, 

25 En terwijl hij sprak over gerechtigheid, zelfbeheersing en het komende 
oordeel, werd Felix bang en zei: “Ga voorlopig weg, en als ik tijd heb, zal 
ik u ontbieden." 26 Tegelijkertijd hoopte hij dat Paulus hem geld zou 
geven; daarom liet hij hem ook vaak komen en sprak met hem. 27 Maar na 
twee jaar werd Felix opgevolgd door Porcius Festus; en omdat hij de 
Joden een dienst wilde bewijzen, liet Felix Paulus gevangen zitten. 

Als openlijke overspelige had Felix misschien reden om bang te zijn voor een 
toekomstig oordeel. Maar Felix liet Paulus niet vrij, hoewel hij wist dat hij 
onschuldig was, omdat hij de hogepriester niet boos wilde maken en een machtige 
vijand wilde creëren. Lucas vertelt ons dat hij dat wel zou hebben gedaan, als 
Paulus hem wat losgeld (smeergeld) had betaald. Maar twee jaar gingen voorbij, 
en Paulus kwam niet met geld over de brug. Uiteindelijk werd Felix na twee jaar 
vervangen door Festus in juni van het jaar 60 na Christus. 


Deze politieke benoeming, twee jaar na Paulus' aankomst in Caesarea, bevestigt de 
historische datum van Paulus’ arrestatie twee jaar eerder. Het vertelt ons dat 
Paulus in 58 na Christus naar Jeruzalem was gekomen. Daarvoor had hij drie jaar in 
Efeze gediend (54-57). Daarna verbleef hij enige tijd in Antiochië voordat hij in 58 
naar Jeruzalem afreisde. 


Zo werd Paulus op het Pinksterfeest in 58 gearresteerd, maar vrijwel onmiddellijk 
onder beschermende bewaring naar Caesarea gestuurd. Twee jaar later werd Felix 
vervangen door Festus in 60 na Christus. Op dat moment wilde Festus Paulus 
terugsturen naar Jeruzalem om in de gunst te komen bij de hogepriester. Paulus 
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wist dat als hij naar Jeruzalem ging, hij zeker gedood zou worden. Dus deed hij een 
beroep op Caesar, en Festus had geen andere keus dan hem naar Rome te sturen. 


Maar voordat Paulus Caesarea verliet, kreeg hij bezoek van Herodes Agrippa Il en 
zijn zuster Bernice. Bullinger vertelt ons in zijn aantekeningen bij Handelingen 
25:13: “Zijn betrekkingen met zijn zuster Bernice waren de aanleiding tot veel 
verdenking.” Bernice was mooi, en de genegenheid tussen haar en haar broer 
wekte de publieke verdenking van incest. 


Te midden van dergelijke geruchten kwam Herodes met zijn zuster om een sociaal 
bezoek te brengen aan de nieuwe procurator, die zijn zwager Felix had vervangen. 
Herodes wilde ook Paulus ontmoeten en horen wat hij te zeggen had. Toen Paulus 
hem zijn getuigenis vertelde en hem de wet en de profeten uitlegde, besloot hij 
met de woorden in Handelingen 26:27: "Koning Agrippa, gelooft u de profeten? 
Ik weet dat u dat doet.” 


Herodes moest toegeven: “In korte tijd zult u mij overhalen christen te 
worden" (NASB). Paulus reageerde op deze koning van de Idumeese dynastie, 
29. Ik wens God, dat in een korte of lange tijd, niet alleen u, maar ook 
allen die mij vandaag horen, worden zoals ik ben, behalve deze ketenen. 
Ik wil nog een historische opmerking maken over dit interview. De Herodiaanse 
dynastie was ldumees, dat wil zeggen dat zij afstammelingen waren van Esau 
(Edom). De ldumeeërs waren opgenomen in het Jodendom toen zij werden 
veroverd door Johannes Hyrcanus in 126 v. Chr. ldumea hield toen voorgoed op te 
bestaan als een van het Jodendom afgescheiden natie, en dus zouden alle 
bijbelprofetieën over Edom en Idumea (zoals Mal. 1:1-4; Ezechiël 35, 36; Jesaja 
34; Obadja) uit het Jodendom zelf moeten worden vervuld. 


Het ldumese erfgoed van de Herodiaanse familie heeft Paulus er echter niet van 
weerhouden het Evangelie met Herodes Agrippa Il te delen, noch is er enige 
aanwijzing dat hem de zaligheid zou zijn ontzegd als hij had geloofd. Het is dus 
belangrijk in gedachten te houden dat, hoewel de Bijbelse profetie niet zo 
vriendelijk is voor Edom-ldumea als natie in het algemeen, dit niet betekent dat 
individuele Edomieten zijn uitgesloten van redding als en wanneer zij geloven. In 
feite kunnen zij door hun bekering de oordelen vermijden die over de natie zelf 
zijn geprofeteerd, omdat door het geloof hun burgerschap is overgedragen van het 
rechtsgebied van de duisternis naar “het Koninkrijk van Zijn geliefde Zoon" (Kol. 
1:13). 
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Herodes Agrippa Il wist dus, door zijn eigen getuigenis, dat het getuigenis van 
Paulus waar was en zou graag christen zijn geworden, behalve dat het zijn 
persoonlijk leven en zijn professionele carrière zou hebben verstoord. 


Hoofdstuk 19 
De Boadiceaanse Oorlog 


Tegen het einde van Paulus' derde zendingsreis in 57 na Christus schreef Paulus 
vanuit Korinthe een brief aan de “Romeinen”, vooruitlopend op een zendingsreis 
naar Rome. Maar hij wist dat de weg naar Rome via Jeruzalem liep, en dat 
verklaart misschien waarom hij zo graag met Pinksteren in Jeruzalem wilde zijn. 


Op enig moment wist Paulus dat hij in Jeruzalem gearresteerd zou worden. Dit 
werd bevestigd door de profeet Agabus. Hij wist ook dat God hem zou 
beschermen, want hij was nog niet “ver weg naar de etnos” gestuurd. Tegen die 
tijd wist hij duidelijk dat hij geroepen was om een reis te maken, niet “ver weg” 
naar Rome, maar ook naar Spanje en Brittannië. Waarschijnlijk wilde hij de kerk in 
Spanje bezoeken om te zien hoe het hen verging na de dood van hun apostel 
Jacobus (44 na Christus). Hij wilde ook de broeders in Brittannië bezoeken om het 
land van Caradoc en de koninklijke familie van Claudia en Linus te zien. 


Ongetwijfeld wilde Paulus in het volgende jaar (58) Rome bereiken om Caradoc te 
ontmoeten, wiens ballingschap in het volgende jaar (59) zou eindigen. Paulus kon 
niet weten dat er een grote oorlog zou uitbreken in Brittannië in 60 na Christus. Hij 
kon niet weten dat, als zijn plannen perfect waren verlopen, hij heel goed in 
Brittannië had kunnen zijn tijdens deze oorlog. Maar God zorgde ervoor dat Paulus 
twee hele jaren in Caesarea werd vastgehouden. Tegen de tijd dat hij in 60 na 
Christus een beroep deed op Caesar, was Caradoc al teruggekeerd naar Brittannië. 


In Paulus' brief aan de “Romeinen” schreef hij “aan allen die in Rome geliefd zijn 
bij God, als heiligen geroepen” (Rom. 1:7). Hij schreef aan de Britse heiligen in 
Rome, maar niet noodzakelijk aan Romeinse mensen. In feite schreef hij aan 
Britten die gevangen waren genomen in Rome. 


Omdat Paulus zijn brief schreef vóór 59 na Christus, toen Caradoc terugkeerde 
naar Brittannië, begroette hij die grote militaire veroveraar onder de Griekse naam 
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Andronicus, “veroveraar der mensen” (Rom. 16:7). Andronicus en anderen 
noemde Paulus “mijn verwanten". Zij waren verwanten omdat Caradoc de vader 
was van Claudia, de vrouw van Rufus, wiens moeder ook Paulus' moeder was 
(Rom. 16:13). Rufus was zijn halfbroer. Paulus voelde dus verwantschap met 
Caradoc en zijn familie. 


Maar toen Paulus in 61 in Rome aankwam, was Caradoc al twee jaar eerder naar 
Brittannië vertrokken. Paulus bleef twee volle jaren in Rome (Handelingen 
28:30), en tegen de tijd dat Paulus in 63 in Brittannië aankwam, was het land 
verscheurd door de Boadische oorlog. Dus tegen de tijd dat Paulus preekte op 
Ludgate Hill, waar nu St. Paul's Cathedral staat ter ere van hem, moeten de 
littekens van oorlog en bloedvergieten overal zichtbaar zijn geweest. 


De oorzaak van de oorlog wordt gegeven in de Romeinse geschiedenis. Het 
grondgebied van de Iceni-stam in Brittannië was rijk aan lood, en de mijnen daar 
hadden dat volk rijk gemaakt. Toen de Romeinen dat deel van Brittannië 
veroverden, namen ze onmiddellijk de loodmijnen in beslag om hun eigen rijkdom 
te vergroten, en daarmee werd een van de belangrijkste inkomstenbronnen van 
Brittannië afgesneden. Het dwong de koning geld te lenen van Seneca, de rijke 
Romeinse filosoof en Nero's leermeester in zijn jeugd. 


Nero's legaat in Brittannië, Aulius Didius, werd toen vervangen door Suetonius 
Paulinus, die zwoer meer grondgebied in Brittannië te zullen veroveren. Hij werd 
natuurlijk tegengewerkt door Britse troepen, wat als een “opstand” werd 
beschouwd. Het was altijd een “opstand” als iemand zich verzette tegen de 
veroveringen van Rome, net zoals iedereen buiten het Romeinse Rijk een 
“barbaar” was. Dat is de aard van propaganda. 


Rond dezelfde tijd van deze “opstand” stond de oude koning van de Iceni op het 
punt te sterven. De Romeinse historicus Tacitus vertelt hierover in zijn Annalen, 
XIV, x, 


“Prasutages, koning van de Iceni, beroemd om zijn lange voorspoed, had de keizer 
[Nero] tot zijn erfgenaam gemaakt samen met zijn twee dochters, in de 
veronderstelling dat dit teken van onderwerping zijn koninkrijk en zijn huis buiten 
bereik van het kwaad zou brengen.” 


Met andere woorden, de koning gaf de helft van zijn landgoed aan Nero en de 
andere helft verdeelde hij onder zijn twee dochters. Tacitus gaat verder, 
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“Maar het tegendeel was het gevolg, zozeer zelfs dat zijn koninkrijk werd 
geplunderd door centurions, zijn huis door slaven, alsof het oorlogsbuit was. 

Ten eerste werd zijn vrouw Boudicea gegeseld, en zijn dochters verkracht. Alle 
hoofdmannen van de lceni, alsof Rome zijn hele land cadeau had gekregen, werden 
beroofd van hun voorouderlijke bezittingen, en de familieleden van de koning 
werden tot slaven gemaakt.” 


Deze inbeslagname gebeurde onder het voorwendsel van “afscherming” van de 
hoogrentende lening die Seneca eerder had afgesloten. Maar het was duidelijk een 
geval van eenvoudige hebzucht van het hoofd van het Romeinse leger, wiens 
ambitieuze commandant een reputatie wilde opbouwen door het grondgebied van 
Rome te vergroten. Tacitus gaat verder, 


“Opgewekt door deze beledigingen en de vrees voor erger, gereduceerd als ze nu 
waren tot de toestand van een provincie, vlogen ze naar de wapens en brachten ze 
de Trinovantes en anderen, die nog niet door de slavernij gekoeioneerd waren, in 
geheime samenzwering tot het terugwinnen van hun vrijheid. Het was tegen de 
veteranen dat hun haat het meest intens was. Want deze nieuwe kolonisten in de 
kolonie Camulodunum dreven mensen uit hun huizen, verdreven hen van hun 
boerderijen, noemden hen gevangenen en slaven, en de wetteloosheid van de 
veteranen werd aangemoedigd door de soldaten, die een soortgelijk leven leidden 
en hoopten op een soortgelijke vergunning.” 


Veel gepensioneerde legerveteranen hadden land gekregen in verschillende 
nieuwe Romeinse kolonies (steden) in Brittannië. Zij besloten de boerderijen en 
huizen van de Britten in beslag te nemen. Dit is een opmerkelijke bekentenis van 
een Romeinse historicus, en Tacitus legt de schuld voor deze opstand volledig bij 
de veteranen en Romeinse soldaten. 


De opstand vernietigde vrijwel het Negende Legioen van Rome, samen met de 
Romeinse koloniën en een van hun prominente tempels “opgericht voor de 
goddelijke Claudius.” Tacitus vertelt ons, 


“Ongeveer zeventigduizend burgers en bondgenoten, zo bleek, vielen in de plaatsen 
die ik heb genoemd. Ongeveer 40.000 van hen kwamen alleen al uit Londen” 
(Londinium). 


Ondertussen trok koningin Boadicea van stam tot stam om het volk aan te sporen 
zich bij de opstand aan te sluiten. Tacitus geeft een voorbeeld van haar toespraak: 
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“Maar nu is het niet als een vrouw van adellijke afkomst, maar als een van het volk 
dat ik de verloren vrijheid wreek, mijn gegeselde lichaam, de geschonden kuisheid 
van mijn dochters. De Romeinse lust is zo ver gegaan dat niet onze personen, zelfs 
niet onze leeftijd of maagdelijkheid, onbesmet zijn gebleven. Maar de hemel staat 
aan de kant van een rechtvaardige wraak, een legioen dat durfde te vechten is 
omgekomen; de rest verbergt zich in hun kamp, of denkt angstig aan vluchten.” 


Het boek van Isabel Hill Elder, Celt, Druid, and Culdee, blz. 41, citeert Dion Cassius, 
die ons meer vertelt over de aantrekkingskracht van de koningin: 


"Ik smeek uw hulp voor vrijheid, voor overwinning op vijanden die berucht zijn 
om hun buitensporig onrecht, om hun perversie van het recht, om hun 
onverzadigbare hebzucht; een volk dat zwelgt in onmenselijke genoegens, wiens 
affecties meer te vrezen en te verafschuwen zijn dan hun vijandschap. Laat nooit 
een buitenlander heersen over mij of over mijn landgenoten; laat nooit slavernij 
heersen op dit eiland.” 


Ze stond onmiddellijk aan het hoofd van een enorm leger van woedende Britten, 
en Rome verloor slag na slag. Suetonius vermeldt de Boadicea-oorlog en spreekt 
over “een ramp in Brittannië, waarbij twee belangrijke steden werden geplunderd" 
(Nero, XXXIX). Later zegt hij, 


“Eerder geneigd tot deze laatste hoop, na het verliezen van Armenië en Brittannië 
en het terugwinnen van beide...” (Nero, XI). 


Dit vertelt ons dat Rome in feite Brittannië een tijdje had “verloren” in de 
Boadische oorlog en onderstreept de ernst van die situatie. 


Uiteindelijk werden de Britse troepen echter verslagen, en Boadicea schijnt te zijn 
vergiftigd in Flintshire (volgens Tacitus). De oorlog werd daarna op kleinere schaal 
voortgezet, onder leiding van Arviragus, Venusius en Gwallog. 


Arviragus had het verzet voortgezet sinds zijn neef Caradoc in 52 na Christus 
gevangen was genomen en naar Rome was gebracht. Zelfs nadat Caradoc vlak voor 
het uitbreken van deze laatste oorlog naar Brittannië was teruggekeerd, nam hij 
niet de wapens op tegen Rome, maar liet dit over aan zijn neef, Arviragus. 


Nadat het stof was neergedaald, nam Suetonius Paulinus in 61 na Christus ontslag 
en werd vervangen door Petronius Turpilianus. 
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Ondertussen, ver in het oosten, deed Paulus een beroep op Rome om niet naar 
Jeruzalem gestuurd te worden voor een oordeel. Het schip vertrok in september of 
oktober van 60 na Christus, kort na de Verzoendag. En dus werd Paulus 
vastgehouden in Caesarea terwijl de Boadicea-oorlog woedde in Brittannië. 


Hoofdstuk 20 
Paulus’ profetische schipbreuk 


Nadat Paulus een beroep had gedaan op Caesar, had Festus geen andere keus dan 
hem naar Rome te sturen, in plaats van naar Jeruzalem om terecht te staan. Dus in 
de late zomer of vroege herfst van 60 na Christus werd Paulus in hechtenis 
genomen door Julius, een centurio van Augustus’ cohort. Het is waarschijnlijk dat 
zijn gunstige behandeling van Paulus kwam doordat hij meer dan 25 jaar eerder 
het verhaal van Cornelius had gehoord en hoe de christenen de bekrompen 
exclusiviteit van het jodendom hadden doorbroken en de Romeinen als gelijken 
hadden behandeld. Julius was nu de centurio in Caesarea, en hij had waarschijnlijk 
twee jaar lang persoonlijk contact gehad met Paulus en zijn Evangelie. En nu, op de 
reis naar Rome, zou Julius de kracht van het evangelie in het echt zien. 


Het schip voer van Caesarea naar Sidon, ongeveer 70 mijl noordwaarts langs de 
kust van Phoenicië. [Paulus werd vergezeld door Lucas en Aristarchus. De centurio 
stond Paulus toe om bij vrienden in Sidon op bezoek te gaan (Handelingen 27:3), 
zij het waarschijnlijk onder bewaking. Omdat de wind recht uit het westen waaide, 
moesten ze vervolgens naar het noordwesten varen en om de noordkant van 
Cyprus heen varen, om uiteindelijk in Myra te landen, een stad in Lycië aan de 
zuidkust van Klein-Azië (Turkije). Vanuit het nabijgelegen Patara was Paulus een 
paar jaar eerder met een schip naar Jeruzalem gevaren, dus hij was goed bekend 
met het gebied. 


Bij Myra wisselden ze van schip, en voeren mee met een Egyptisch graanschip uit 
Alexandrië. Egypte was de broodmand van Rome. Dit schip vervoerde tarwe 
(Handelingen 27:38), wat het natuurlijk meteen profetisch verbindt met 
Pinksteren en het Pinkstertijdperk. 


Besef dat de schepen in die tijd geen regelmatige dienstregeling hadden. Wie 
wilde reizen, moest gewoon wachten tot er een schip kwam dat in de gewenste 
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richting voer. Ongeveer zes jaar later, toen Vespasianus oorlog voerde in Palestina, 
riepen zijn troepen hem uit tot keizer, waarna hij naar Rome ging en zijn zoon Titus 
achterliet als hoofd van het leger. Maar Vespasianus zelf moest op een eenvoudig 
graanschip naar Rome reizen, net als Paulus had gedaan. Het leven was zwaar, zelfs 
voor een keizer. 


Het schip verliet Myra laat in het jaar, want het was nu voorbij de Grote 
Verzoendag (d.w.z. “de vasten" in Handelingen 27:9) “toen het varen gevaarlijk 
werd". Paulus zag dat de Verzoendag niet in acht was genomen. En dus 
waarschuwde hij de centurio, 

10,,, Mannen, ik zie dat de reis zeker gepaard zal gaan met schade en 
groot verlies, niet alleen van de lading en het schip, maar ook van ons 
leven. ** Maar de centurio was meer overtuigd door de loods en de 
kapitein van het schip dan door wat Paulus zei. 

De kapitein en loods van het graanschip staan voor de kerkelijke leiding, zij die het 
“korenbedrijf" leiden, dat wil zeggen de kerk onder Pinksteren. (Zie mijn boek The 
Wheat and Asses of Pentecost.) De centurio was de vertegenwoordiger van 
Rome, dat wil zeggen het wereldsysteem van die tijd. 


Vanaf de dag dat het graanschip Myra verliet, leken ze problemen te krijgen met 
het weer. De wind waaide tegen uit het westen, en om vooruit te komen moesten 
ze naar het noordwesten, naar het eiland Cnidus. 


Tenslotte, toen de wind gunstig leek, zeilden zij van Cnidus naar Kreta, langs de 
zuidkust. Maar plotseling, waarschijnlijk tijdens het Loofhuttenfeest, werden zij 
getroffen door een orkaan uit het noordoosten, en dit langzaam bewegende 
systeem dreef hen twee weken lang naar het westen, waarbij het schip uiteindelijk 
op de kust van Malta (Melita) verging. 


Toen de orkaan het schip trof, hadden ze zelfs geen tijd om te eten (27:21). Dit 
dwong hen tot een uitgebreid vasten. Op de tweede dag maakten ze het schip 
lichter, en op de derde dag gooiden ze de tackling (zeil, ra en inrichting) eruit. Toen 
kreeg Paulus een Loofhuttenbezoek van een engel. Handelingen 27:21-26 zegt, 
21 “Mannen, jullie hadden mijn raad moeten opvolgen en niet van Kreta 
moeten uitvaren en deze schade en dit verlies moeten lijden. 22 En nu 
roep ik jullie op om moed te houden, want er zullen geen mensenlevens 
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verloren gaan onder jullie, maar alleen het schip. 23 Want juist deze nacht 
stond een engel van de God aan wie ik toebehoor en die ik dien, voor 
mij,24 en zei: “Wees niet bang, Paulus, je moet voor Caesar staan en zie, 
God heeft je allen die met je meevaren gegeven. 2 Houd daarom uw moed, 
mannen, want ik geloof God, dat het precies zo zal aflopen als ik u gezegd 
heb. 2? Maar we moeten stranden op een bepaald eiland.” 

De orkaan bleef twee weken aanhouden en toen ze op een nacht rond 
middernacht de diepte van de zee controleerden, ontdekten ze dat die steeds 
ondieper werd en dat ze bij een soort land of eiland kwamen. Dit was slecht 
nieuws, want het betekende een zekere schipbreuk. De zeelieden werden bang, en 
de verzen 30-32 vertellen ons, 

30 En toen de matrozen uit het schip trachtten te ontsnappen en de boot 
van het schip in zee lieten vallen, onder het voorwendsel dat zij ankers 
van de boeg wilden leggen, 31 zei Paulus tot de centurio en tot de 
soldaten: “Als deze mannen niet in het schip blijven, kunt u zelf niet 
gered worden." 3% Daarop sneden de soldaten de touwen van de boot van 
het schip weg en lieten ze die vallen. 

Het lijkt erop dat de soldaten tegen die tijd gelovig begonnen te worden. Paulus zei 
toen dat ze moesten eten, omdat ze blijkbaar al twee weken niet hadden gegeten 
(27:33). Paulus dankte vervolgens voor het eten en begon te eten om een 
voorbeeld te stellen. 


Tenslotte wordt ons verteld dat er 276 zielen aan boord van dit graanschip waren 
(27:37). Opmerkelijk is dat als we alle Griekse letters in dit vers omrekenen naar 
hun numerieke equivalent, de numerieke waarde van dit vers in totaal 11 x 276 is. 
Er moet iets met dit getal zijn dat vanuit profetisch oogpunt belangrijk voor ons is. 


De numerieke waarde van het Hebreeuwse woord voor "kwaad" in Gen. 2:9 is 
precies 276. De Griekse term (“kwaad”) in Matt. 5:39 heeft een numerieke 
waarde van 276 x 8. 


In Gen. 6:12 lezen we dat “alle vlees" zichzelf bederft. De numerieke waarde van 
“alle vlees" is 276 x 2. In het Nieuwe Testament spreekt Hebreeën 12:9 over "het 
vlees". Ook dat heeft een numerieke waarde van 276 x 6. 


Het getal 276 spreekt van het “kwaad” van “alle vlees”, en zo vertegenwoordigen 
de 276 zielen aan boord van het schip “alle vlees" in dit profetische verhaal. Allen 
zijn in gevaar van totale vernietiging, maar de belofte van God is dat allen gered 
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zullen worden, ook al zullen de structuren van de menselijke regeringen (d.w.z. het 
schip) worden weggevaagd. En inderdaad, we lezen in vers 44, 

44 En zo gebeurde het dat zij allen veilig aan land werden gebracht. 

Het “land” was Melita (van meli, “honing”). Het staat voor het land dat vloeit van 
melk en honing, dat wil zeggen het Koninkrijk van God. De gebruikte Griekse term 
is diasozo, “grondig redden". Dit is een gelijkenis van het herstel van alle dingen, 
dat plaatsvindt na het einde van dit huidige kwade tijdperk. 


Galaten 1:4 zegt “uit deze tegenwoordige boze tijd", en deze Griekse zin heeft 
een numerieke waarde van precies 276 x 14. Dit is zeer opmerkelijk omdat het de 
reden suggereert waarom de schipbreuk plaatsvond nadat de 276 zielen 14 dagen 
in de orkaan hadden geblazen. Het lijkt te spreken van “de verdrukking van die 
dagen" (Matth. 24:29) aan het einde van dit huidige kwade tijdperk. 


Toen de bemanning en de passagiers van het schip veilig aan land kwamen, 
bouwden zij een vuur, dat de “vuurzee” in Openb. 20. Toen Paulus stokken voor 
het vuur droeg, kwam er een adder (slang) uit die hem beet (Handelingen 28:3). 
Toen schudde hij het in het vuur, en er gebeurde niets met hem. Dit spreekt van de 
grote slang die aan het einde van dit kwade tijdperk in de vuurzee wordt 
geworpen. 


Hoofdstuk 21 
Paulus arriveert in Rome 


In hoofdstuk 20 liet ik zien hoe het graanschip uit Alexandrië profetisch was voor 
Pinksteren of het Pinkstertijdperk. Ik vermeldde ook hoe de loods en de kapitein 
van het graanschip de kerkleiding van het kerkgenootschap vertegenwoordigen. 


Bij uitbreiding zouden de matrozen die het schip bedienden ook de Kerk 
vertegenwoordigen, zowel leiders als leken. Bedenk ook dat zij het graan naar 
Rome brachten, dat in die tijd het vierde koninkrijk van Daniëls profetieën was en 
de erfgenamen van de Babylonische opeenvolging van rijken. Dit kan de voorbode 
zijn van de “verhuizing” van de Kerk naar de Romeinse overheersing die in latere 
eeuwen zou plaatsvinden. 
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De orkaan staat voor beproeving, net als in het verhaal van de discipelen in de 
storm op het Meer van Galilea in Johannes 6, waar Jezus tot hen kwam midden op 
het meer. In beide gevallen gaan zij die de Kerk vertegenwoordigen door een 
beproeving. Midden in het “meer” (beproeving) komt Jezus aan en brengt hen 
naar de andere oever. Johannes 6 beeldt natuurlijk het Loofhuttenfeest uit, zoals ik 
uitvoeriger heb uitgelegd in mijn boek De wetten van de wederkomst. We lezen 
in Johannes 7:14 dat Jezus midden in het Loofhuttenfeest verscheen, net zoals 
Jezus midden in het meer (verdrukking) tot Zijn discipelen kwam. 


Maar hier in Handelingen 27:38 wordt het graan (letterlijk) “uitgeworpen” in de 
zee op de tweede dag van de storm (vs. 18). Dit vertegenwoordigt nauwelijks een 
“vervoering” in de zin die een groot deel van de kerk momenteel leert. Het is 
redelijker om te zeggen dat de beproeving het korengezelschap (gelovigen) de 
confessionele kerksystemen (het schip) zal doen verlaten. Een alternatieve visie is 
dat de gelovigen gedwongen worden hun pinksterbeperkingen op te geven en de 
grotere visie van Loofhutten te zien. 


Na 14 dagen van beproeving moet het, toen het schip het eiland net na 
middernacht naderde, een zeer angstige tijd zijn geweest. Het was erg donker, met 
uitzondering van een paar scheepslantaarns die nauwelijks bleven branden in de 
harde wind. Maar zij wisten dat zij de rotsachtige kust van een eiland naderden 
waar het schip zeker vernietigd zou worden. 


Dus besloten de matrozen in de reddingsboot te stappen, onder het voorwendsel 
dat ze een paar ankers gingen uitwerpen. Het lijkt mij dat dit spreekt van het 
geloof van de christenen in de vervoering, dat zij op de een of andere manier de 
aarde zullen verlaten voordat de verdrukking aanbreekt. Maar Paulus voorspelde 
in vers 31: “Tenzij deze mannen in het schip blijven, kunt u zelf niet gered 
worden.” 


Dus sneden de soldaten de touwen door, en tot schrik van de zeelieden viel de 
reddingsboot in zee. Profetisch gezien zegt dit ons dat het noodzakelijk is dat de 
christenen in de verdrukking op aarde blijven om de redding van de “Romeinen” 
(d.w.z. de wereld) te bewerkstelligen. Christenen zouden willen ontsnappen en de 
rest van de wereld achterlaten om te lijden onder de heerschappij van de duivel of 
de antichrist. Maar God is geïnteresseerd in het redden van de wereld. 


En inderdaad, alle 276 zielen aan boord van het schip werden “grondig gered" 
(diasozo). Niet één ging er uiteindelijk verloren. Dat is het goddelijke doel dat in 


88 


deze gelijkenis van Handelingen 27 wordt gegeven. Dit vond plaats na 14 dagen, 
want 14 is het getal van bevrijding. (Zie mijn boek, De Bijbelse Betekenis van 
Getallen.) 


Nadat ze veilig aan land waren gekomen, maakten ze een vuur om zich te warmen, 
en op dat moment stuitte Paulus op een slang, die hem beet. De bewoners van het 
eiland die hiervan getuige waren, dachten eerst dat Paulus een moordenaar moest 
zijn geweest en dat de goddelijke gerechtigheid hem recht had gedaan. Maar toen 
Paulus niet stierf, begonnen ze te denken dat hij een god was (28:6). 


De inwoners van Malta, of Melita, waren Feniciërs die geen Grieks spraken, en 
daarom werden zij in 28:2 “barbaren” genoemd. Dit betekende niet dat ze 
onbeschaafd waren, maar dat ze gewoon een andere taal spraken. Malta ligt net 
ten zuiden van Sicilië, en in het Romeinse Rijk viel de leider van Malta onder de 
jurisdictie van de Romeinse Praetor van Sicilië. 


Deze leider heette Publius. Hij behandelde de schipbreukelingen vriendelijk. De 
vader van Publius was echter ziek door dysenterie (NASB), dus legde Paulus hem 
de handen op en de man werd genezen. Dit bracht een grotere toeloop van 
mensen op gang, die naar Paulus kwamen voor genezing, en Handelingen 28:9 
zegt dat ook zij werden genezen. Spreekt dit niet profetisch over de 
omstandigheden na de val van de slang in de “poel van vuur”, wanneer de Boom 
des Levens wordt gegeven voor de genezing van de volkeren? (Openb. 22:2) 


De schipbreukelingen bleven drie maanden in Malta, van november tot februari. 
Het gebeurde dat een ander Alexandrijns schip op Malta overwinterde. Toen het 
naar Sicilië vertrok, gingen Paulus en de 

Romeinse soldaten aan boord en voeren naar Syracuse (op Sicilië). Ongetwijfeld 
vond Paulus daar andere gelovigen, want in 40 na Christus had Petrus de heilige 
Pancras en Martius als missionarissen naar Sicilië gestuurd. Martian wordt 
vandaag herdacht in Syracuse, want hij werd daar door de Joden gemarteld. 


Na een verblijf van slechts drie dagen in Syracuse gingen ze naar 

Rhegium (nu Reggio) en vervolgens naar Puteoli aan de baai van Napels. Om een 
of andere reden stond Julius de centurio toe dat Paulus daar een volle week met 
de gelovigen omging (28:14). Toen de broeders uit Rome hoorden van hun landing 
in Italië even ten zuiden van Rome, kwamen ook zij hen tegemoet in “het forum 
van Appii en de drie tavernes" (28:16). 
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Dit is een van de vijf keren in het Nieuwe Testament dat het Griekse woord 
apantesis wordt gebruikt, vertaald als “ontmoeten”. Het heeft te maken met het 
naar buiten gaan om een bezoekende hoogwaardigheidsbekleder te ontmoeten 
en hem naar de stad te begeleiden. Tegenwoordig zouden we het “de rode loper 
uitrollen" noemen. Deze term wordt ook gebruikt in Matt. 25:1 en 6, waar de 
bruidsmeisjes te horen krijgen: “Gaat uit om Hem te ontmoeten.” 


Dezelfde term wordt gebruikt in 1 Thess. 4:17, het bekende “vervoering”- 
vers, waarin staat dat de gelovigen zullen worden opgenomen “om de Heer 
in de lucht te ontmoeten". Het doel van deze opname is Christus te 
ontmoeten en Hem naar de aarde terug te brengen - niet om met Hem naar 
de hemel terug te keren. Wij ontmoeten Hem als Hij naar de aarde komt. Hij 
ontmoet ons niet op weg naar de hemel. Ik heb dit uitvoeriger uitgelegd in 


mijn boek, The Rapture in the Light of Tabernacles. 


Interessant is dat de vrienden van Paulus uit Rome (waarschijnlijk Rufus Pudens en 
Linus, onder andere) Paulus kwamen ontmoeten in de drie tavernes (taberne). Dit 
komt eigenlijk van het Latijnse woord, TABERNA, en lijkt mij een verhulde 
profetische verwijzing naar het 

Loofhuttenfeest, waarin wij moeten uitgaan om Hem te ontmoeten en Hem naar 
de aarde te begeleiden. 


Toen de groep in Rome aankwam, werden de gevangenen uitgeleverd aan de 
kapitein van de wacht in Rome, maar Julius liet Paulus vrij met uitzondering van 
een bewaker die hem steeds vergezelde. Het lijdt geen twijfel dat Julius tegen die 
tijd een gelovige was, evenals de soldaat die Paulus dagelijks bewaakte. 


Na drie dagen riep Paulus de Joodse leiders bij zich, zodat hij hun kon uitleggen 
waarom hij in Rome was. De leiders hadden gehoord van deze nieuwe "Weg" en 
wisten alleen dat andere Joodse leiders zich ertegen hadden verzet. Paulus legde 
toen uit hoe Jezus Christus was gekomen om de profetieën over “de hoop van 
Israël” te vervullen (28:20). Sommigen van hen geloofden, maar de meesten niet. 
(28:24). En dus vertelde Paulus hen dat Jesaja 6:9, 10 in vervulling ging. Net zo 
belangrijk was echter Paulus' toevoeging in vers 28, 


28 Laat het u dan bekend zijn, dat dit heil van God tot de heidenen [etnos, 
“naties"] is gezonden; zij zullen ook luisteren. 
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Paulus verbleef daarna twee jaar in Rome onder bewaking en woonde ongetwijfeld 
in het Palatium Britannicum, het huis van Rufus Pudens en Claudia, waar hij ook zijn 
moeder kon zien. Hier lijkt Lucas' verhaal tot een einde te komen, hoewel algemeen 
wordt erkend dat het einde abrupt is, alsof het boek in zijn huidige vorm incompleet 
is. Het eindigt op deze manier: 


30 En hij bleef twee volle jaren in zijn eigen gehuurde quar-ters, en 
verwelkomde iedereen die naar hem toe kwam, 31 terwijl hij het 
koninkrijk van God predikte en onderwees over de Heer Jezus Christus 
met alle openheid, ongehinderd. 


Maar de vroege kerkgeschiedenis laat ook zien dat Paulus niet werd geëxecuteerd 
bij zijn eerste verschijning voor Nero. In plaats daarvan lijkt Paulus uit het zicht te 
zijn verdwenen om een tweede keer voor Nero te verschijnen, waarbij hij als 
veroordeeld Romeins burger werd onthoofd. 


De geschiedenis van Paulus lijkt echter verder te gaan met het 29e hoofdstuk van 
Handelingen dat gevonden is in het zogenaamde Sonnini Handschrift, dat ik in zijn 
geheel heb weergegeven in de eerste Appendix. 
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Saint Pudenziana's Basilica in Rome, 


built over the rem ains of the Palatium 
Britannicum, the Pudens Residence 
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Hoofdstuk 22 
Paulus’ vierde zendingsreis 


Paulus kwam in Rome aan in het begin van het jaar 61 na Christus. Hij bleef er 
twee jaar (Handelingen 28:30) voordat hij in 63 voor Nero verscheen. 


Nero's eerste jaren worden zijn “Gouden Jaren” genoemd, omdat hij een relatief 
goede heerser was. Maar de absolute macht corrumpeerde zijn moraal. Eerst in 
het geheim, en uiteindelijk openlijk. Hij was vrij vroeg getrouwd met Octavia, maar 
hij bleek al snel biseksueel te zijn. Suetonius vertelt ons: 


“Naast het misbruiken van vrijgeboren jongens en het verleiden van getrouwde 
vrouwen, bedroog hij de maagd Rubria. De vrijster Acte maakte hij bijna tot zijn 
wettige vrouw, nadat hij enkele ex-consuls had omgekocht om meineed te plegen 
door te zweren dat zij van koninklijke geboorte was. Hij castreerde de jongen 
Sporus en probeerde daadwerkelijk een vrouw van hem te maken; en hij trouwde 
hem met alle gebruikelijke ceremonies, inclusief een bruidsschat en een 
bruidssluier, nam hem mee naar zijn huis, bijgestaan door een grote menigte, en 
behandelde hem als zijn vrouw”. (Nero, XXVIII) 


Suetonius zegt ook dat hij hetzelfde deed met een andere man genaamd 


“Doryphorus, want hij was zelfs met deze man getrouwd zoals hijzelf met Sporus 
was getrouwd.” (Nero, XXIX) 


Nero richtte ook een kolossaal standbeeld van zichzelf op, 120 voet hoog, in een 
paleis dat “Het Gouden Huis" werd genoemd. Dit beeld was waarschijnlijk Paulus’ 
profetische model voor de “mens der zonde" in 2 Thess. 2:4. 


Het boek Handelingen eindigt met Paulus in Rome en vertelt ons alleen dat hij daar 
twee jaar onder huisarrest verbleef. Dit was een tumultueuze periode van twee 
jaar. Paulus’ collega-filosoof, Seneca, hielp hem het eerste jaar, maar verloor zijn 
invloed in 62 voor Paulus’ dag in de rechtbank. 
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Om u wat achtergrondinformatie over Seneca te geven: in 41 na Christus had 
keizer Claudius Seneca naar Corsica verbannen op verzoek van zijn eerste vrouw, 
Messalina, maar hij werd in 49 teruggeroepen op verzoek van Claudius’ tweede 
vrouw, Agrippina - de moeder van Nero. Zij huurde Seneca in als Nero's 
leermeester. Nadat Nero keizer werd, verloor Seneca invloed omdat de keizer 
moreel corrupt werd. De executie van Seneca's woekerlening aan Koning 
Prasutagus in Brittannië was ook de aanleiding voor de rampzalige Boadicean 
Oorlog, en ook dit beïnvloedde zijn goedkeuring negatief. 


Uiteindelijk werd Seneca door Nero beschuldigd van verduistering, waardoor hij in 
62 met pensioen moest. Uiteindelijk werd hij beschuldigd van betrokkenheid bij de 
Pisonische samenzwering en gedwongen zelfmoord te plegen in 65. 


Burrus, de prefect van de wacht, was Nero's andere adviseur die een goede 
invloed op hem had gehad - tot 62 na Christus, toen Nero hem vermoordde door 
hem gif te sturen onder het mom van een keelmedicijn. 


Het boek Handelingen zegt niets over Paulus’ executie, hoewel Lucas dit zeker zou 
hebben opgetekend, als dat toen Paulus’ lot was geweest. Uit Handelingen kunnen 
we alleen opmaken dat Paulus Rome verliet na er twee jaar te zijn geweest. Maar 
hier eindigt het verslag van Lucas, of lijkt het te eindigen, totdat we het Sonnini- 
handschrift bekijken, dat een 29e hoofdstuk aan het boek toevoegt. Dit 29e 
hoofdstuk van Handelingen is volledig weergegeven in bijlage 1. 


Handelingen 29 vertelt ons dat Paulus het Woord predikte in Spanje, waar “grote 
menigten geloofden en zich bekeerden" (29:6). Er waren natuurlijk veel Hebreeërs 
in Spanje, en daarom werd het het Iberisch schiereiland genoemd. Iberia komt van 
de naam Heber, waarvan de naam "Hebreeër" is afgeleid. Toen Paulus daar 
aankwam, vond hij dus veel ex-Israëlieten uit de verstrooiing voor wie het 
Evangelie welkom was. 


Vandaar voer Paulus naar Brittannië en landde in Raphinus (29:7), de 
Romeinse naam voor de stad Sandwich in Kent. Vers 8 zegt, 


“Toen het nu in het buitenland bekend werd dat de apostel op hun kust was 
geland, ontmoette een grote schare inwoners hem en zij behandelden Paulus 
hoffelijk en hij ging binnen aan de oostelijke poort van hun stad en nam zijn 
intrek in het huis van een Hebreeër en een van zijn eigen volk.” 
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De formulering geeft aan dat Paulus te gast was bij een meer recente christelijke 
migrant uit Judea naar Brittannië, en dat de mensen in het algemeen van Paulus’ 
bekering hadden gehoord, hetzij van hem, hetzij van Jozef van Arimathea of een 
andere van de apostelen die daar eerder op bezoek waren geweest. Vers 13 zegt, 


"En het geschiedde dat sommigen van de Druïden privé tot Paulus kwamen, en 
door hun riten en ceremoniën toonden dat zij afstamden van de Joden 
[Judahieten] die ontsnapt waren uit de slavernij in het land Egypte, en de apostel 
geloofde deze dingen, en hij gaf hun de kus des vredes.” 


Paulus bleef vervolgens drie maanden (29:14) voordat hij naar Atium in Gallië (nu 
Frankrijk) voer, waar hij in de Romeinse garnizoenen predikte. Van daar wordt 
gezegd dat hij naar Helvetia (nu Zwitserland) ging “en bij de berg Pontius Pilatus 
kwam, waar hij die de Heer Jezus veroordeelde zich halsoverkop neerstortte en zo 
jammerlijk omkwam" (vs. 18). 


De zelfmoord van Pilatus was blijkbaar bekend bij Eusebius, de kerkhistoricus van 
de 4e eeuw, want hij vertelt ons in Eccl. History, Il, vii, 


“Pilatus zelf, de gouverneur in de tijd van onze Verlosser, was in zulke calamiteiten 
verwikkeld dat hij gedwongen werd zijn eigen beul te worden en zichzelf met zijn 
eigen hand te straffen.” 


Een eerdere schrijver, Tertullianus (Verdediging, 21) zegt dat “hij in zijn hart een 
christen was", zo niet ten tijde van de kruisiging, dan toch zeker kort daarna 
voordat hij in 38 na Christus naar Gallië verbannen werd. 


Het is interessant dat Paulus een openbaring over Pilatus zou hebben ontvangen 
toen hij de plaats van zijn zelfmoord bekeek. Handelingen 29:22 zegt, 


"En er kwam een stem uit de hemel die zei: Zelfs Pilatus is de toekomende toorn 
ontkomen, want hij heeft zijn handen gewassen voor de schare bij de 
bloedstorting van de Heer Jezus.” 


Van daaruit ging Paulus naar Illyricum, waar Paulus al eerder het Evangelie had 
verkondigd (Rom. 15:19). Deze provincie lag aan de oostkant van de Adriatische 
Zee, tegenover Italië, waar nu Albanië ligt. Paulus was van plan via Macedonië naar 
Azië te gaan, vermoedelijk om de gemeenten te bezoeken waar hij in eerdere jaren 
dienst had gedaan. Het was ongeveer vijf jaar geleden dat hij hen had bezocht, 
want vier van die jaren had hij onder arrest gestaan. 
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Daarna vinden we dat Paulus en Petrus onder Nero werden terechtgesteld ergens 
tussen 64 en 67 na Christus. Aangezien Nero zelfmoord pleegde op 9 juni 68 na 
Christus, kan het niet later zijn geweest. Toch weten we dat hij de Christenen 
begon te vervolgen nadat hij hen de schuld gaf van de grote brand die het grootste 
deel van Rome verwoestte in juli 64 na Christus: 


“Straf werd opgelegd aan de christenen, een klasse van mensen die een nieuw en 
ondeugend bijgeloof aanhangen.“ [Nero, XVI] 


Suetonius zelf legt de schuld bij Nero en zegt, 


“Want onder dekking van ongenoegen over de lelijkheid van de oude gebouwen en 
de smalle, kromme straten, stak hij de stad zo openlijk in brand, dat verscheidene 
ex-consuls het waagden zijn kamerheren de hand te leggen, hoewel zij hen op hun 
landgoederen met sleep- en brandhout betrapten, terwijl enkele graanschuren bij 
het Gouden Huis, waarvan hij de kamer bijzonder begeerde, door oorlogsmachines 
werden gesloopt en vervolgens in brand gestoken, omdat hun muren van steen 
waren. Zes dagen en zeven nachten lang woedde de verwoesting, terwijl het volk 
voor beschutting naar monumenten en graven werd gedreven... . Terwijl hij de 
brand vanaf de toren van Maecenas bekeek, en zich verheugde, zoals hij 

[Nero] zei, ‘over de schoonheid van de vlammen’, zong hij de hele tijd de 

Inname van Ilium in zijn gewone toneelkostuum.” [Nero, XXXVII] 


Zo ontstond het gezegde dat ook nu nog wordt gebruikt: “prutsen terwijl Rome 
brandt.” In werkelijkheid blijkt dat Nero een opera zong, in plaats van viool te 
spelen, terwijl Rome brandde. 


Later vertelt Suetonius ons dat hij, voordat hij de stad in brand stak, overwoog “de 
wilde beesten los te laten, zodat het volk zich moeilijker zou kunnen beschermen. 
Maar hij werd afgeschrikt van deze plannen.” 


Na de brand werd Rome, dat de christenen tegen de joden had beschermd, nu hun 
vervolgers. Aangezien Paulus slechts drie maanden in Brittannië zou hebben 
gepredikt alvorens via Gallië en Zwitserland terug te keren, lijkt het het meest 
waarschijnlijk dat hij in 64 na Christus naar Griekenland is teruggekeerd. Dit moet 
minstens een jaar geduurd hebben. Hij werd dus waarschijnlijk niet eerder 
geëxecuteerd dan in 65, waarschijnlijk in 67. 


Hij had echter nog een laatste werk te voltooien na zijn arrestatie in Rome, maar 
voordat hij werd gemarteld. Het was het werk van samenwerking met Petrus en 
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Johannes om de geschriften van de apostelen te canoniseren als de Schrift die 
bekend zou worden als het Nieuwe Testament. 


Hoofdstuk 23 
Het Laatste Werk 


We weten niet hoe Paulus de tweede keer in Rome aankwam. Of hij werd 
gearresteerd en naar Rome gebracht (zoals bij zijn eerste reis), of hij kwam uit 
eigen beweging. We weten alleen dat hij bij zijn tweede bezoek aan Rome de 
marteldood stierf, en dat ook Petrus omstreeks dezelfde tijd in Rome werd 
terechtgesteld. 


Jacobus was al gemarteld in 62 na Christus. Paulus en Petrus moeten dit geweten 
hebben, en iedereen wist dat Judea steeds onrustiger werd onder hun Romeinse 
overheersers. Er broeide een opstand die openlijk zou uitbreken op het 
Loofhuttenfeest van 66 na Christus. Het is waarschijnlijk dat Petrus en Paulus 
ergens in 67 na Christus werden terechtgesteld. Christenen zouden vaak gesproken 
hebben over de profetieën van Jezus met betrekking tot de verwoesting van de 
tempel en de “verdrukking” die zou plaatsvinden, want het evangelie van Matteüs 
waarin deze zaken gedetailleerd worden beschreven, circuleerde al sinds 37 na 
Christus. 


Van de drie apostelen die getuige waren geweest van Jezus’ 

transfiguratie, waren er nog maar twee over. Jacobus was al meer dan 20 jaar 
dood. Alleen Petrus en Johannes bleven over. Jezus had aangegeven dat Johannes 
het langst zou leven (Johannes 21:22), hoewel ook hij zou deelnemen aan 
dezelfde “beker” en “doop” (Marcus 10:39) die Jezus zelf had ervaren. 


Hoewel sommigen geloofden dat Johannes zou leven tot de wederkomst van 
Christus, ontkende Johannes dit zelf aan het eind van zijn evangelie. Toch leefde hij 
tot de eeuwwisseling. 


Petrus en Paulus wisten echter dat zij spoedig door Nero zouden worden 
terechtgesteld. Paulus had dit als een feit aanvaard toen hij vanuit Rome zijn 
tweede brief aan Timoteüs schreef. 2 Tim. 4:6-8 zegt, 
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6 Want ik ben reeds uitgestort als een drankoffer, en de tijd van mijn 
vertrek is gekomen. 7 Ik heb de goede strijd gestreden, ik heb de loop 
volbracht, ik heb het geloof behouden;? in de toekomst is er voor mij de 
kroon der gerechtigheid klaargelegd, die de Heer, de rechtvaardige 
Rechter, mij op die dag zal toekennen; en niet alleen aan mij, maar ook 
aan allen die zijn verschijning hebben liefgehad. 

Ook Petrus wist van zijn naderende dood. 2 Petrus 1:14 zegt, 

4 wetende dat het verlaten van mijn aardse woning aanstaande is, zoals 
ook onze Heer Jezus Christus mij duidelijk heeft gemaakt. ** En ik zal er 
ook naar streven dat u te allen tijde na mijn vertrek deze dingen in 
gedachten kunt roepen. 

In beide brieven vinden we een bepaalde dringende taak die zij zich verplicht 
voelden te voltooien voor hun dood. In vers 15 hierboven liet Petrus zijn lezers 
doorschemeren dat hij hen schriftelijk materiaal zou nalaten om na zijn vertrek te 
lezen, zodat zij zich zijn onderricht zouden kunnen herinneren. 


Paulus, op zijn beurt, schreef aan Timoteüs en vroeg hem onmiddellijk naar Rome 
te komen. “Doe alle moeite om spoedig naar mij toe te komen" (2 Tim. 4:9). 
Paulus had nog wat tijd voor zijn executie - genoeg tijd om Timoteüs in Efeze te 
schrijven en tijd voor hem om de reis naar Rome te maken. In die tijd hadden ze 
nog geen modern postsysteem en ook geen snel vervoer. Het is niet waarschijnlijk 
dat Timoteüs in Rome kon aankomen voordat er minstens een maand of twee was 
verstreken. 

13 Als je komt, neem dan de mantel mee die ik bij Carpus in Troas heb 
achtergelaten, en de boeken, vooral de perkamenten. 

Het is niet waarschijnlijk dat Paulus helemaal uit Troas een overjas moest halen. De 
familie Pudens woonde immers in Rome, en zij waren rijk genoeg om Paulus een 
overjas te geven als hij die nodig had voor de komende winter (4:21). Het is 
waarschijnlijker dat het Griekse woord phelonen, “mantel, werd gebruikt in zijn 
secundaire betekenis. In Vincent's Word Studies in the New Testament lezen we, 


“Phelonen was een omslagdoek van perkamenten, en werd in het Latijn figuurlijk 
vertaald door toga of paenula, ‘een mantel,’ soms van leer.” [geciteerd uit 
Restoring the Original Bible, door Dr. Ernest Martin]. 


Het is zeker dat Paulus vroeg om kopieën van zijn eigen brieven, die hij in Troas had 
achtergelaten bij zijn vertrouwde vriend Carpus. Deze werden beschermd door een 
phelonen, een soort draagtas. 
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Van groter belang voor ons is de reden waarom Paulus die boeken en 
perkamenten nodig had. Had hij gewoon materiaal nodig om de tijd in de 
gevangenis door te komen? Of had hij een veel dringender motief? Hij had 
leesmateriaal kunnen krijgen in Rome, maar Paulus had DE boeken en DE 
perkamenten nodig. Het waren duidelijk specifieke geschriften die belangrijk 
waren om zijn taak voor zijn dood te voltooien. 


Petrus en Paulus waren bezig hun delen van wat het Nieuwe Testament zou 
worden heilig te verklaren. Zij wilden er zeker van zijn dat de kerken hun 
gezaghebbende geschriften hadden, met het oog op de komende afval, die in feite 
al lijkt te hebben plaatsgevonden. 


Veel van de Joodse christenen werden betrokken bij de grote opstand tegen Rome 
die op handen was. Het militaire conflict zelf begon op het Loofhuttenfeest in 66 
na Christus, zoals ik in deel 2 zal aantonen. Dit was kort voor Paulus' dood. 


De Joden hadden net het laatste werk aan de tempel voltooid in 64 na 
Christus, zoals Josephus ons vertelt in Antiquiteiten van de Joden, XX, ix, 7, 


“En nu was de tempel klaar. * 


Dit werd alom gezien als een teken van de spoedig komende Messias, want men 
geloofde dat hij pas zou komen als zijn woning voltooid was. De voltooiing van het 
werk aan de tempel moedigde het volk dus aan zich voor te bereiden op de 
opstand, want dan was de weg vrij voor de grote militaire messias die hen zou 
komen helpen het juk van Rome af te werpen. 


Uiteraard was Jezus zelf al gekomen, maar niet om Rome omver te werpen. Het 
merendeel van het volk had Hem echter verworpen omdat Hij een Vredevorst was 
en omdat Hij Jeremia's instructies opvolgde om zich aan dit goddelijk oordeel te 
onderwerpen. Maar zoals in Jeremia's tijd, zo was ook het hart van het volk in 
opstand tegen God zelf. En daarom werd hun juk al snel weer veranderd van een 
houten juk in het juk van ijzer, waarbij het volk uit het land werd geworpen en in 
alle volken werd verstrooid. 


Christelijke Joden, die nauwe banden hadden onderhouden met de tempel in 
Jeruzalem en dieren bleven offeren volgens het Oude Verbond, raakten uiteindelijk 
gedesillusioneerd dat Jezus nog niet was teruggekeerd. Zij werden meegesleurd in 
de geest van opstand, en velen sloten zich aan bij de “vrijheidsstrijders". 
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Daarom waarschuwden Petrus en Paulus beiden dat “de dag des Heren“ niet zou 
komen voordat de "afvalligheid" (lit, de verstoting) had plaatsgevonden (2 Thess. 
2:3). Het woord apostasie betekent niet passief “afvallen, maar actief 
“uitwerpen”. Het woord wordt ook gebruikt in Handelingen 21:21, waar Jacobus 
zijn bezorgdheid uitspreekt dat het volk zou kunnen denken dat Paulus de leer van 
Mozes had verlaten 

(terzijde geschoven). 2 Thess. 2:3 luidt als volgt, 


3 Laat niemand u op enigerlei wijze misleiden, want het [de dag des Heren] 
zal niet komen tenzij de afvalligheid eerst komt en de mens der 
wetteloosheid wordt geopenbaard, de zoon des verderfs [verderf]. 

De meeste commentatoren geloven dat Paulus een tijd voor ogen had waarin 
christenen de leer van Jezus terzijde zouden schuiven. Dat, zeggen zij, is “de 
afvalligheid". Zeker, deze afvalligheid heeft plaatsgevonden, zowel toen als nu. 
Maar ik geloof dat Paulus sprak over de verstoting van de slavin (Jeruzalem) en 
haar zoon (Gal. 4:24-30). 


Met andere woorden, Paulus zei dat de dag des Heren (de opstanding en de komst 
van Christus) niet zou komen voordat Hagar-Jeruzalem was uitgeworpen. Dit was 
een gebeurtenis die binnenkort zou plaatsvinden in 70 na Christus, daarna 
opnieuw in 135 na Christus. En omdat Jeruzalem opnieuw is heroverd door de 
zionisten met de steun van christelijke zionisten, is het nodig om het een derde 
keer te verdrijven. 


Net als in de tijd van Paulus ging deze verstoting van Hagar gepaard met christenen 
die de leer van Jezus hadden verworpen om zich aan te sluiten bij de ongelovige 
Joden in hun strijd voor “vrijheid” onder leiding van een militante messias. Petrus 
zelf verklaarde dit in 2 Petrus 2:19-22 

19 Hen vrijheid belovend terwijl zij zelf slaven van het verderf zijn, want 
door wat een mens overwonnen wordt, daardoor wordt hij slaaf. 2? Want 
als zij, nadat zij door de kennis van de Heer en Heiland Jezus Christus aan 
de bezoedelingen van de wereld zijn ontkomen, daarin opnieuw 


verstrikt raken en overwonnen worden, is de laatste toestand erger 
geworden dan de eerste. 2! Want het is beter dat zij de weg der 
gerechtigheid niet gekend hebben, dan dat zij, nadat zij die gekend 
hebben, zich afkeren van het heilige gebod dat hun is overgeleverd. 22 Het 
is met hen gebeurd volgens het ware spreekwoord: “Een hond keert terug 
tot zijn eigen braaksel" en "Een zeug keert na het wassen terug tot het 
wentelen in het slijk". 
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Deze joodse christenen waren teruggekeerd tot het jodendom, en door zich aan te 
sluiten bij de opstand hadden zij Jezus verraden ten gunste van een militante 
messias van wie werd verwacht dat hij hen van Rome zou bevrijden. Zij werden de 
Judas van hun tijd, die beweerde Jezus’ vrienden te zijn, maar zich aansloot bij hen 
die zich zijn troon in de tempel van God hadden toegeëigend. 


Daarom spreekt Paulus ook van de “mens der wetteloosheid" (anomia) en “de 
zoon des verderfs", een term die in Johannes 17:12 over Judas wordt gebruikt. 
De “mens der wetteloosheid" werd wellicht belichaamd door de hogepriester van 
die tijd, die in de tempel werd afgebeeld als een usurpator van de troon van God 
die rechtmatig aan Jezus toebehoorde. In 2Thess. 2:4-6 schrijft Paulus: 

4 die zich opwerpt en verheft boven elke zogenaamde god of elk object 
van aanbidding, zodat hij plaatsneemt in de tempel van God en zich 
voordoet als God... 7 Want het mysterie van de wetteloosheid is al aan 
het werk; alleen hij [God] die nu weerhoudt, zal dat doen totdat hij [de 
hogepriester die zich de plaats van God in de tempel toe-eigent] uit de 
weg is geruimd [dat wil zeggen, totdat Hagar-Jeruzalem is uitgeworpen]. 
Met het oog op de dreigende Opstand en de terugkeer van zoveel christelijke 
Joden naar het Jodendom, vonden Paulus en Petrus het nodig het volk te 
waarschuwen. De specifieke bedieningen van Paulus en Petrus bereikten 
uiteindelijk hun hoogtepunt in volledige eenheid, gezien het rampzalige resultaat 
van het hardnekkige verzet van de christenen om de oude tempel en zijn religieuze 
systeem te verlaten. Maar omdat zowel Petrus als Paulus wisten dat zij op het punt 
stonden te sterven, was het dringend noodzakelijk dat zij een vast geschrift 
achterlieten voor toekomstige generaties. 


En dus brachten Timotheüs en Marcus de boeken en perkamenten naar de 
Romeinse gevangenis, waar Paulus en Petrus konden beslissen 


welke in de canon van het Nieuwe Testament zouden worden opgenomen - en in 
welke volgorde. Paulus koos 14 brieven, waaronder zijn Boek Hebreeën, dat in die 
tijd uiterst belangrijk was, omdat het het Nieuwe Verbond redenen gaf om zich 
niet aan te sluiten bij de Joodse 

Opstand tegen Rome. Deze werden ongetwijfeld (zoals bedoeld) naar Johannes in 
Efeze gestuurd om de definitieve canonisatie tegen het einde van de eerste eeuw 
te voltooien. Met de dood van Petrus is de tweede van de getuigen van Jezus’ 
transfiguratie van het toneel verdwenen. Alleen Johannes bleef over om dit zeer 
belangrijke werk te voltooien. 
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Hoofdstuk 24 
De Canon van het Nieuwe Testament 


Barnabas was een Leviet uit Cyprus die onroerend goed verkocht en het geld 
meenam naar Jeruzalem om het aan de apostelen te geven (Handelingen 4:36, 
37). Jaren later zien we hem met Paulus terugkeren naar Cyprus tijdens hun 
zendingsreizen. We weten dat Barnabas tweetalig was, vloeiend in zowel 
Hebreeuws als Grieks. Hij moet een scribent zijn geweest, die documenten netjes 
overschreef en vertaalde met een vloeiend schrift. 


Een deel van zijn handwerk werd in november 1906 niet ver van Alexandrië, 
Egypte, opgegraven. Het werd gevonden door een man die illegaal aan het graven 
was in de ruïnes van Medinet Dimet, een Romeins garnizoen en stad die begin 
jaren 200 na Christus verlaten was. De identiteit van de graver werd anoniem 
gehouden uit angst voor vervolging, maar hij verkocht het aan een handelaar in 
antiquiteiten genaamd Cheikh Aly Arabi, die het verkocht aan Charles Lang Freer, 
een zakenman uit Detroit die in 1900 met pensioen was gegaan. 


Freer hield van kunst en was bezig met het opzetten van een kunstgalerie in het 
Smithsonian Institute in Washington D.C. toen hij in 1906 besloot een reis naar 
Egypte te maken. Zo ontmoette hij aan de rand van Gizeh Aly Arabi, die hem een 
oud manuscript van 372 pagina's liet zien dat een onbekende opgraver in de buurt 
had ontdekt. 


Het kunstwerk op de twee beschilderde houten kaften trok Freer's aandacht. Het 
manuscript zelf was een oude kopie van alle vier de evangeliën van het Nieuwe 
Testament, geschreven in het Grieks, maar met Aramees-Hebreeuwse notities in 
de marges. Hij kocht dit manuscript van 372 bladzijden en schonk het aan het 
Smithsonian 

Institute, waar het bekend werd als Codex Washingtonensis, of gewoon Codex W. 
Deskundigen gingen er destijds van uit dat het een manuscript uit de vijfde of 
zesde eeuw was en deden er geen degelijk forensisch onderzoek naar. 


Het bleef daar tientallen jaren liggen met weinig verdere belangstelling, iedereen 
nam aan dat de eerdere analyse correct was. Uiteindelijk vroeg en kreeg Lee W. 
Woodard, zonder diploma paleontologie, in 1981 van het Smithsonian infrarood- 
en ultravioletfoto's van het manuscript. Hij deed onderzoek op een heel ander 
gebied en vroeg zich af of sommige ornamenten op de letters misschien 
muzieknotaties waren. Maar toen hij zijn foto's nauwkeuriger bekeek, begon hij te 
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doen wat anderen nog niet hadden gedaan en te zien wat anderen niet eerder 
hadden opgemerkt. 


Als resultaat van zijn studies sinds 1981 concludeerde hij dat Codex W eigenlijk het 
originele (of bijna originele) handgeschreven exemplaar was van alle vier 
evangeliën van het Nieuwe Testament, meestal geschreven tussen 66 en 74 na 
Christus. Eén belangrijk zegel combineerde de namen van Barnabas en Marcus in 
een kruisvorm. Het was het equivalent van de hedendaagse handtekening op een 
gecertificeerd document. 


Meer nog, elk evangelie blijkt de handtekening van de oorspronkelijke 
evangelieschrijver te bevatten, vaak op meer dan één plaats om aan te geven dat 
er op latere data toevoegingen aan de evangeliën zijn gedaan. Elk van die 
toevoegingen werd ook enigszins cryptisch gedateerd door het gebruik van 
“datavogels" en door het gebruik van gematria. Deze data en notaties werden 
zowel in het Hebreeuws als in het Grieks geschreven, vaak in kleine letters aan de 
zijkant, alsof men probeerde de feiten te verbergen voor de Romeinse 
autoriteiten. 


De data zijn gebaseerd op de Romeinse kalender, genaamd A.U.C. (Latijn voor 
anno urbis conditate). De Romeinse kalender dateert van de stichting van Rome in 
753 voor Christus (Rome's Jaar 1). 


Het Evangelie van Matteüs 


Het grootste deel van het evangelie van Matteüs wordt gedateerd als 
790 n.C., dat is onze 37 n.C. Woodard zegt op blz. 205 van First Century Gospels 
Found (2006), 


“De vroegste versie van Matteüs van de Codex W had waarschijnlijk geen 
genealogie, en misschien - of in ieder geval meer ingekorte - sprookjes (dan nu in 
onze hoofdstukken 1-2 van Matteüs staan). De vroegste uitdrukking van dit 
manuscript was 790 A.U.C. (37 A.D.), misschien uitgebreid in 796 A.U.C. (43 A.D.), 
en zeker enigszins uitgebreid in 820 (67 A.D.). Deze laatste datum is de datum 
waarop de genealogie en delen van de kinderverhalen werden toegevoegd aan een 
reeds bestaand manuscript waarin deze niet waren opgenomen. 
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De eerste 18 verzen die de genealogie van Christus weergeven zijn later 
toegevoegd, en daaruit blijkt dat de laatste namen op de lijst waren uitgewist en 
vervangen. Het is waarschijnlijk dat de oorspronkelijke lijst een van Jezus' naaste 
verwanten was (misschien Johannes de Doper), en dat alleen de laatste namen 
moesten worden gewijzigd. De datum wordt gegeven als het equivalent van ons 67 
na Christus, toen Matteüs’ evangelie zijn definitieve vorm bereikte. 


Naast de eerste letter van het eerste woord van de genealogie staat geschreven: 
“in Aun" (of “in On,"), dat is de Egyptische stad Hieropolis, 

vlakbij waar het manuscript is gevonden. De bedoeling was waarschijnlijk te 
vertellen waar dat gedeelte is geschreven. 


De stad Aun, of On, is de oude Egyptische stad Heliopolis. Het lag vlakbij een 
Romeinse buitenpost genaamd “Babylon in Egypte.” Voordat ik Woodard's 
inleidende boek las, had ik nog nooit gehoord dat er een Babylon in Egypte was. 
Petrus was daar blijkbaar met Marcus toen hij zijn eerste brief schreef, en zegt in 1 
Petrus 5:13 

13 Zij die in Babylon is, samen met u gekozen, stuurt u de groeten, evenals 
mijn zoon, Marcus. 

Eusebius vertelt ons dat Marcus de vermoedelijke stichter was van de 


Kerk in Alexandrië (Eccl. Hist. Vol. l, Bk. Il, xvi). Hij nam ten onrechte aan dat 
“Babylon" een metafoor was voor Rome. Maar uit Codex W blijkt dat Babylon de 
locatie was van een kerk in Egypte, waarschijnlijk bestaande uit de Romeinse 
bevelhebber en enkele van zijn soldaten. 


De titel van het Mattheus-evangelie lijkt in de bovenkant van de eerste bladzijde te 
zijn geperst, alsof het niet eerder een titel had gekregen. Daarom zijn de letters 
van de titel in feite kleiner dan de hoofdtekst. En tussen de titel en de eerste regel 
staat Matteüs’ kleine autograaf, afgekort tot drie Hebreeuwse letters (mem-tav- 
yod), niet veel anders dan moderne initialen die pagina's van documenten 
valideren. 


Woodard legt uit op pagina 211 van zijn boek, 


“Alleen een gesigneerd Grieks origineel uit de eerste eeuw na Christus kan 
zulke forensisch verifieerbare tekstwijzigingen en -uitbreidingen vertonen.” 


Matteüs was zelf een Leviet en een voormalig werknemer van Rome als tollenaar 
en administratief medewerker aan het Meer van Galilea. Hij was niet alleen zeer 


105 


geletterd, maar ook gewend aan het bijhouden van gegevens. Als Leviet behoorde 
hij ook tot de klasse van mensen die verantwoordelijk waren voor de Schriften, 
zodat de kopieën letterkundig perfect waren. Het was dus logisch dat hij als eerste 
van de discipelen een evangelie zou schrijven. 


Het Evangelie van Marcus 


Wat het Evangelie van Marcus betreft, vertelt Irenaeus (180-185 n.Chr.) ons dat het 
werd geschreven na de dood van Petrus en Paulus. (Eccl. 

Hist., Vol. Il, Bk. V, viii.) Bedenk dat Paulus Timotheüs heeft laten komen (2 
Tim.4:9), en blijkbaar heeft Petrus Marcus laten komen voor een soortgelijk doel. 
Ongetwijfeld heeft Marcus veel aantekeningen gemaakt bij Petrus, en is hij later 
naar Egypte gegaan, gewapend met een authentiek evangelie uit Petrus 
herinneringen uit de eerste hand. 


Codex W evangelie van Marcus is ondertekend en verzegeld met het 
Barnabas-Mark logo in de vorm van een kruis, en bevat ook de datum 826 (ons 73 
na Chr.), hetzelfde jaar dat de Romeinse oorlog eindigde bij de val van Masada. Op 
het bord staat Antiochië of Aun. Er is meer forensisch onderzoek nodig om de 
letters nauwkeuriger te bepalen. 

Marcus was de neef van Barnabas (Kol. 4:10). 


Het Evangelie van Lucas 


Het evangelie van Lucas kwam het jaar daarop, gedateerd 74 na Christus. Zelfs zijn 
evangelie is gewaarmerkt met kleine Hebreeuwsapostolische zegeltjes (Woodard, 
p. 303). Lucas’ evangelie begint zo: 


1 Aangezien velen zich hebben voorgenomen een verslag op te stellen van 
de dingen die onder ons zijn verwezenlijkt? zoals zij die vanaf het begin 
ooggetuigen en dienaren van het woord waren, deze aan ons hebben 
overgeleverd, 3 leek het ook mij gepast, na alles vanaf het begin 
zorgvuldig te hebben onderzocht, het voor u in opeenvolgende volgorde 
op te schrijven, mijnheer Theophilus, 4 opdat u de exacte waarheid zou 
kennen over de dingen die u zijn geleerd. 

Woodard vertelt ons op blz. 368 waar het zegel van Lucas geplaatst is in verband 
met deze verzen: 
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“In de buurt van waar dat Voorwoord samenvalt met “…opdat gij meer zekerheid 
zoudt hebben omtrent het woord,“ is Lucas’ Hebraïsche Antiochië of Athene zegel 
aangebracht. … … 


“De Evangelienamen en hun aangewezen schriftgeleerden riskeerden hun nek en 
leven om clandestien aan andere 'In-The-Know' tweetalige Joodse christelijke 
leiders op andere locaties over te brengen dat deze specifieke 
Evangeliemanuscripten uit de eerste eeuw na Christus werden gedateerd 
en verzegeld als nauwkeurig, juist en correct, en eervol de 
Evangeliewaarheid overbrengend. 


“Dat hun clandestiene methoden goed werkten om deze Endorsement 
Stamp-Seal te verhullen, blijkt wel uit de mislukkingen van analisten uit 
1906, en Henry Sanderrs in de periode 1907-1917, en het door Larry 
Hurtado bewerkte panel van geleerden [in 2006] om het te begrijpen.” 


Het Evangelie van Johannes 


Het eerste deel van Johannes’ evangelie wordt gedateerd van 65-69 na 

Christus, maar zijn “Waarheidszegel" boven het woord “waarheid” in 

Johannes 21:24 wordt gedateerd in 67. Toch werd het pas in 97 na 

Christus in definitieve vorm gegoten, en dit werd gedaan door een andere scribent, 
zoals te verwachten was. Woodard geeft op pagina 325 het volgende commentaar 


“Ik had dat element van 97 na Christus niet erg verwacht, maar toch was ik niet 
helemaal verrast door die datum, die past bij veel speculaties uit het verleden. Aan 
de andere kant was ik totaal geschokt door de dateringselementen van 65-69 na 
Christus. .…. 


Het definitieve manuscript van Johannes uit 97 na Christus past goed in de bekende 
kerkgeschiedenis. De apostel Johannes was verbannen naar het eiland Patmos 
tijdens het bewind van de Romeinse keizer Domitianus. Keizer Nerva volgde hem op 
18 september 97 na Christus op. Johannes werd toen bevrijd uit zijn 
gevangenschap op Patmos en vestigde zich in Efeze. Blijkbaar was het daar dat zijn 
definitieve Codex W manuscript werd samengesteld? Maar ik ben er vrij zeker van 
dat Barnabas niet in Efeze zou zijn geweest in 97 na Christus, dus er moet een door 
Barnabas begeleide onderstudent zijn geweest die de her-penning en bewerking 
deed die in 97 na Christus werd gedaan”. 
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Woodard suggereert ook dat de reden dat het eerste “katern” (deel) van Johannes 
werd gehandhaafd, hoewel er een eerdere schrijver aan te pas was gekomen, niet 
was om tijd of schaarse schapenhuid te besparen, maar om de eigenlijke 
handtekening van Johannes onder de titel van het evangelie zelf te behouden. De 
titel luidt “Evangelie van 

Johannes" en onder “van Johannes" staat in kleine Hebreeuwse letters 

“Johannes' woorden”. Het was zijn zegel van authenticatie. Zoals 

Woodard op pagina 364 opmerkt: “Wie zou de handtekening van Johannes willen 
weggooien?” 


Dit alles is slechts een samenvatting van Woodards bevindingen met betrekking tot 
de Codex W. Zelfs zijn lijvige boek van 400 bladzijden is slechts een inleiding om 
verdere forensische studie van de Codex te stimuleren. Hij heeft ook veel te zeggen 
over de evangelieschrijvers die zijn afgebeeld op de houten schilderingen op de 
voor- en achterkant van de Codex. Dit zouden wel eens de portretten kunnen zijn 
van die oorspronkelijke evangelieschrijvers. 


De betekenis van Codex W wordt nog niet voldoende op waarde geschat. Maar ik 
geloof dat het de oorspronkelijke evangeliën dateert en laat zien dat de canon van 
het Nieuwe Testament in 74 na Christus grotendeels was afgesloten en in 97 vlak 
voor de dood van Johannes was voltooid. 


Paulus en Mattheüs Evangelie 


Het lijkt erop dat het evangelie van Matteüs het eerst kwam (37 na Christus) en in 
de vroegste dagen van de Kerk op grote schaal werd verspreid, vooral onder de 
Hebreeuwse christenen (aangezien er een Hebreeuws-talige editie was). In het 
begin van de jaren 50 begon Paulus brieven te schrijven, evenals Jacobus en 
Petrus. Woodard gelooft dat 

Paulus het evangelie van Mattheus in gedachten had toen hij aan de Galaten 


6 Het verbaast mij dat u Hem, die u door de genade van Christus geroepen 
heeft, zo snel in de steek laat voor een ander [of een ander] evangelie? 
dat eigenlijk geen ander is; alleen zijn er sommigen die u storen en het 
[Mattheus] evangelie van Christus willen verdraaien. 

schreef (1:6, 7), 
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Het lijdt weinig twijfel dat het evangelie van Matteüs het belangrijkste was dat in 
de eerste jaren van de Kerk in gebruik was, en dat het uitsluitend werd gebruikt 
door de Judeese christenen. Irenaeus schrijft in de late eerste eeuw, 


“Matteüs nu publiceerde onder de Hebreeën een geschreven Evangelie, dat ook in 
hun eigen taal was …” 


Dit zou ook gebruikt zijn door de judaïsanten die zich verzetten tegen de "één 
nieuwe mens"-leer van Paulus, die de scheidsmuur in hun denken wilde opheffen. 


Het lijkt erop dat de Judaïsanten het evangelie van Matteüs probeerden te 
gebruiken om Paulus te weerleggen. Paulus zegt dat zij het evangelie verdraaien, 
en dat het evangelie van Matteüs eigenlijk helemaal geen “ander evangelie” is. 
Toen Paulus in zijn brief aan de Galaten de judaïsanten weerlegde, zei hij dat dit 
andere evangelie werd verdraaid en misbruikt en “eigenlijk helemaal geen ander” 
(evangelie) was. In Gal. 

6:11 gaat Paulus verder, 


11 Zie met welke grote letters ik je met mijn eigen hand schrijf. 
Woodard parafraseert dit als volgt op bladzijde 37: 


U Zie met welke grote letters ik mijn eigen brieven onderteken. 


Paulus zegt opnieuw in 1 Thess. 4:18: "Ik, Paulus, onderteken deze aanhef met 
mijn eigen hand” als bewijs. In alle gevallen blijkt dat hij de brieven met volle 
letters aan het eind van de tekst ondertekende. Met andere woorden, Paulus was 
minder bezorgd om zijn eigen veiligheid dan om de authenticiteit van zijn brieven. 
Paulus’ handtekening was niet heimelijk, noch in kleine letters zoals in Codex W 
van de evangeliën. Wanneer we dus Gal. 6:11 bekijken in het licht van deze kleine 
handtekeningzegels in Codex W, voegt het contrast een heel nieuw licht toe aan 
Paulus' verklaring. Woodard vertelt ons op pagina 35, 


“Aan de andere kant wilden deze joodse christelijke schriftgeleerden, door het 
gebruik van de clandestien doorgegeven gegevens waarop ik de aandacht vestig, 
natuurlijk niet dat die vitale gegevens in verkeerde handen zouden vallen. In een 
tijdperk van gruwelijke christenvervolgingen zouden vitale gegevens gebruikt 
kunnen zijn om auteurs van manuscripten en schriftgeleerden, ondersteunende 
christelijke gemeenschappen, dierbare christelijke vrienden en familieleden op te 
sporen en te vervolgen - en misschien te leiden tot de vernietiging van uiterst 
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gewaardeerde heilige geschriften, zoals wat ik ‘Codex (of Kodex) W: Oud en Heilig’ 
noem.” 


Helaas werkte hun clandestiene methode een beetje te goed, en het misleidde 
zelfs moderne geleerden. In de vroege jaren 1900 beschikten de geleerden nog 
niet over infrarood of ultraviolet technologie, dus vanuit modern perspectief 
waren ze al in het nadeel. Maar erger nog, ze namen ten onrechte aan dat de 
Codex uit een latere eeuw stamde, en deze fout werd in stand gehouden doordat 
geleerden elkaar citeerden, in plaats van zelf forensisch onderzoek te doen. 


De Romeinse voorpost waar de Codex W werd opgegraven, was in het jaar 200 
verlaten toen het nabijgelegen meer zich terugtrok. In zeer korte tijd werd deze 
buitenpost volledig vergeten, zodat het hoogst onwaarschijnlijk is dat de Codex in 
de vierde of vijfde eeuw op die plaats begraven kon zijn. 


Bovendien toont Woodard aan dat Codex W vlak voor het jaar 200 door Clement 
van Alexandrië werd geciteerd. 


“Clement citeerde letterlijk uit het Evangelie van Johannes drie verzen waarin hij 
precies de ongebruikelijke en kenmerkende woordvolgorde heeft die Codex W 
heeft.” (Woodard, p. 391) 


Er moet nog meer forensisch werk worden verricht. Er is al veel tijd verloren 
gegaan, en moderne geleerden geven hun fouten niet graag toe. Maar ik geloof 
dat de dag zal komen dat Codex W erkend zal worden als de vroegste authentieke 
canon van het Nieuwe Testament die bestaat, met de persoonlijke handtekening- 
zegels van de apostelen, en misschien zelfs met hun portretten op de omslagen. 
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Hoofdstuk 25 
Jacobus’ martelaarschap 


Terwijl Paulus in Rome was (61-63 n.Chr.) in afwachting van zijn eerste proces 
onder Nero, werd Jacobus gemarteld in Jeruzalem. Josephus geeft aan dat dit 
plaatsvond in het jaar 62 na Christus, hetzelfde jaar dat Seneca werd gedwongen 
zich terug te trekken, en toen Burrus, de prefect van de wacht, werd vermoord. 


Bedenk dat terwijl Paulus in Jeruzalem onder arrest stond, Felix in 60 


was vervangen door Festus. Toen Festus in 62 stierf, en zijn opvolger, Albinus, nog 
onderweg was naar Judea, maakte de Joodse hogepriester misbruik van de 
situatie. Over Ananus, de hogepriester, zegt Josephus, de Joodse historicus, 


“".. hij was ook van de sekte van de Sadduceeën, die zeer streng waren in het 
veroordelen van overtreders, boven de rest van de Joden, zoals wij reeds hebben 
opgemerkt; toen Ananus dus van deze gezindheid was, meende hij nu een 
geschikte gelegenheid te hebben [om zijn gezag uit te oefenen]. Festus was nu 
dood, en Albinus was slechts op de weg; dus verzamelde hij het sanhedrin van de 
rechters, en bracht voor hen de broer van Jezus, die Christus werd genoemd, wiens 
naam Jacobus was, en enkele anderen [of enkele van zijn metgezellen] en toen hij 
een beschuldiging tegen hen had gevormd als overtreders van de wet, leverde hij 
hen over om gestenigd te worden.“ [Oudheden der Joden, XX, ix, 1]. 


Eusebius citeert uit Hegesippus een langer verslag van Jacobus’ martelaarschap, 
dat voor ons van belang is: 


“Maar het meest gedetailleerde verslag van hem wordt gegeven door Hegesippus, 
die tot de eerste generatie na de apostelen behoorde. In zijn vijfde boek schrijft hij: 


“De controle over de Kerk ging over op de apostelen, samen met de broer van de 
Heer, die iedereen vanaf de tijd van de Heer tot de onze de Rechtvaardige [of “De 
Rechtvaardige] heeft genoemd, want er waren vele Jakobussen, maar deze was 
heilig vanaf zijn geboorte; hij dronk geen wijn of bedwelmende drank en at geen 
dierlijk voedsel; geen scheermes kwam in de buurt van zijn hoofd; hij smeerde zich 
niet in met olie en nam geen baden [dat wil zeggen in de openbare baden]. Alleen 
hij mocht het Heilige binnengaan, want zijn kleding was niet van wol, maar van 
linnen. Hij ging alleen het heiligdom binnen en lag vaak op zijn knieën te smeken 
om vergeving voor het volk, zodat zijn knieën hard werden als die van een kameel 
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omdat hij ze voortdurend boog om God te aanbidden en om vergeving voor het 
volk te vragen. 


““Vertegenwoordigers van de zeven door mij beschreven volkssekten vroegen hem 
wat bedoeld werd met “de deur van Jezus”, waarop hij antwoordde dat Jezus de 
Verlosser was. Sommigen van hen kwamen tot het geloof dat Jezus de Christus 
was; de bovengenoemde sekten geloofden noch in een opstanding noch in Een die 
komt om ieder mens te geven wat zijn daden verdienen, maar degenen die tot 
geloof kwamen, deden dit vanwege Jacobus. 


“ “Omdat daarom velen zelfs van de heersende klasse geloofden, ontstond er 
oproer onder de Joden, de Schriftgeleerden en Farizeeën, die zeiden dat het gevaar 
bestond dat het hele volk Jezus als de Christus zou verwachten. Dus verzamelden ze 
zich en zeiden tegen Jacobus: "Wees goed genoeg om het volk te beteugelen, want 
zij zijn achter Jezus aangegaan in de overtuiging dat hij de Christus is. Wees goed 
genoeg om de feiten over Jezus duidelijk te maken aan allen die voor het Pascha 
komen. Wij aanvaarden allen wat u zegt: wij kunnen ervoor instaan, en het hele 
volk ook, dat u een rechtvaardig man bent en niemand op zijn waarde schat. …. 
Ga dus op de borstwering van de tempel staan, zodat u vanaf die hoogte goed te 
zien bent en uw woorden voor het hele volk hoorbaar zijn. Want vanwege het 
Pascha zijn alle stammen vergeven, en ook de heidenen...” 


“Hij antwoordde zo luid als hij kon: “Waarom stelt u mij vragen over de 
Mensenzoon? Ik zeg u: Hij zit in de hemel aan de rechterhand van de grote macht, 
en Hij zal komen op de wolken van de hemel.” Velen werden overtuigd en 
verheerlijkt door Jacobus’ getuigenis, roepend: Hosanna aan de Zoon van David! 
Toen zeiden de Schriftgeleerden en Farizeeën weer tegen elkaar: “We kunnen beter 
naar boven gaan en hem naar beneden gooien, zodat ze bang worden en hem niet 
geloven. Ho! Ho! riepen ze, zelfs de Rechtvaardige is afgedwaald! ...* 


“ “Dus gingen zij op en wierpen de Rechtvaardige neer. Toen zeiden zij tot elkaar: 
“Laten wij Jacobus de Rechtvaardige stenigen“ en begonnen hem te stenigen, 
omdat hij ondanks zijn val nog leefde. Maar hij keerde zich om, knielde en sprak de 
woorden: “Ik smeek U, Here God en Vader, vergeef het hun; zij weten niet wat zij 
doen.“ Terwijl zij hem met stenen bekogelden, riep een van de nakomelingen van 
Rechab, de zoon van Rachabim - de priesterfamilie waarvan Jeremia, de profeet, 
getuige was - uit: “Stop! Wat doen jullie? De rechtvaardige bidt voor jullie.” Toen 
nam een van hen, een voller, de knuppel waarmee hij de kleren uitsloeg, en bracht 
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die neer op het hoofd van de Rechtvaardige. Dat was zijn martelaarschap". 
[Kerkelijke Geschiedenis, Il, xxiii]. 


Jakobus de Rechtvaardige, die zijn hele leven een Nazariet was, en daarom het 
Heiligdom mocht betreden alsof hij een priester was, was jarenlang de 
belangrijkste voorspreker van Judea geweest. Zijn knieën waren als die van een 
kameel, omdat hij zoveel tijd besteedde aan het bidden voor het volk. Zijn 
martelaarschap in 62 na Christus betekende het einde van deze voorspraak, en zijn 
verwijdering uit Jeruzalem maakte de weg vrij voor de spoedig komende 
verwoesting van de stad. 


Sommige mensen waren ontzet over het martelaarschap van Jacobus op het 
tempelterrein en gaven verslag aan Albinus, die op weg was naar Judea als de 
volgende procurator. Ze vertelden het ook aan koning Agrippa Il - aan wie Paulus 
een jaar eerder van Jezus had getuigd. 


Albinus schreef een dreigbrief aan de hogepriester, maar koning Agrippa ging 
verder en zette Ananus daadwerkelijk af en verving hem door Jezus, de zoon van 
Damneus. Is het niet ironisch dat Ananus Jacobus liet stenigen omdat hij van Jezus 
getuigde, en als gevolg daarvan werd hij vervangen door een hogepriester met de 
naam Jezus! 


Dit waren de omstandigheden in Jeruzalem toen Albinus arriveerde als Festus' 
vervanger. Albinus bleek de slechtste van alle vorige procurators te zijn. Josephus 
zegt in Wars of the Jews, Il, xiv, 1, 


“Maar Albinus, die Festus opvolgde, voerde zijn ambt niet uit zoals de andere had 
gedaan. Noch was er enige vorm van slechtheid die kon worden genoemd, maar hij 
had er de hand in.” 


Albinus regeerde slechts twee jaar en werd vervangen door Florus in 64 na 
Christus. Josephus vertelt ons dat terwijl Albinus zijn wandaden meestal in het 
geheim had begaan, zijn opvolger Florus dat openlijk en schaamteloos deed. Het 
volgende jaar, op Pesach van 65, klaagde het volk bij de Syrische gouverneur, 
Cestius Gallus, over het harde en onrechtvaardige bewind van Florus, maar Gallus 
deed er niets aan. En dus geeft Josephus de schuld aan Florus voor het 
veroorzaken van de grote opstand die uiteindelijk resulteerde in de verwoesting 
van Jeruzalem. Josephus zegt, 
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“Hij vergrootte daarom dagelijks hun rampen, om hen tot een opstand te bewegen. 
Nu gebeurde het in deze tijd dat de Grieken te Caesarea te hard waren geweest 
voor de Joden, en van Nero de regering van de stad hadden verkregen; en de 
gerechtelijke uitspraak hadden gedaan. Tezelfdertijd begon de oorlog, in het 
twaalfde jaar van Nero en in het zeventiende van de regering van Agrippa; in de 
maand Artemisius of Jyar” (d.w.z. mei 66 n.Chr.). [Wars of the Jews, II, xiv, 3]. 


Hoewel ik geen reden heb om aan Josephus’ verklaring te twijfelen, sprak hij 
vanuit het perspectief van een historicus en niet vanuit de geest van God. Een 
meer bijbels begrip hiervan zou de zaak terugvoeren naar Mattheüs 22:1-7, waar 
we Jezus' gelijkenis lezen over de mensen die de profeten mishandelen en 
vervolgens de erfgenaam van de koning doden. Vers 7 zegt, 

7 Maar de koning was woedend en stuurde zijn legers, en vernietigde die 
moordenaars, en stak hun stad in brand. 

Het martelaarschap van Jacobus tijdens het Pascha van 62 na Christus nam het 
laatste obstakel weg in de verwoesting van Jeruzalem. En zo zorgde God ervoor dat 
de slechtst mogelijke procuratoren naar Jeruzalem werden gestuurd om hen ertoe 
te bewegen die opstand, die al in hun harten was, naar buiten te brengen. 


Ons tweede deel gaat over de oorlogen in Judea. De eerste oorlog begon in 66, 
Jeruzalem werd verwoest in 70, en de oorlog eindigde uiteindelijk na zeven jaar in 
73 na Christus met de inname van Masada. De tweede oorlog wordt de Bar- 
Cochba opstand genoemd, die begon in 

116 in het laatste deel van Trajanus’ regering, een tijdje tot bedaren kwam, en toen 
weer explodeerde tijdens de regering van Hadrianus. Vroege Joodse 
overwinningen resulteerden in de heroprichting van een onafhankelijke staat in 
132, maar de opstand werd uiteindelijk verpletterd in 135 na Christus. 


Deze geschiedenis is opgenomen als een verlengstuk van de kerkgeschiedenis, 
omdat de christenen die in Palestina woonden er sterk door beïnvloed werden. 
Bovendien bevat de omverwerping van Judea en de daaruit voortvloeiende 
diaspora van de Joden monumentale lessen, zowel voor hen als voor ons, lessen 
die onmisbaar zijn voor een juist bijbels begrip van de wet en de profeten. 
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Hoofdstuk 26 
Johannes’ bediening en dood 


Het belangrijkste probleem voor de Kerk van de eerste eeuw was hoe zij zich 
moest verhouden tot het Jodendom (als zij dat al deed). Jakobus en Paulus lijken 
vaak tegenover elkaar te staan, maar in werkelijkheid geloofden zij beiden dat het 
christendom de voortzetting was van het bijbelse geloofssysteem en de vervulling 
van “de hoop van Israël”, zoals Paulus het noemde. Het hele offersysteem in de 
wet wees op de dood van het ware Lam van God, en Zijn opstanding uit de dood 
gaf ons die Hoop. 


Maar wat de structuur betreft (het domein van de “godsdienst”), behield Jacobus 
de oude structuur van het jodendom, terwijl Paulus zich op nieuw terrein begaf en 
de tempelorganisatie en haar rituelen grotendeels verliet. Zowel Jacobus als 
Paulus begrepen de fundamentele waarheid dat het Nieuwe Verbond het Oude 
had vervangen, en dat het Nieuwe Jeruzalem het Oude had vervangen. In het 
praktische leven moest Jacobus echter in Jeruzalem wonen, terwijl Paulus veel tijd 
doorbracht in het buitenland. Dit had een effect op hen dat hen in conflict leek te 
brengen. 


Zowel Jacobus als Paulus leefden volgens het principe “alles voor iedereen”. 
Omdat Jacobus in Jeruzalem leefde, was het noodzakelijk dat hij nauwgezetter dan 
zijn tijdgenoten aantoonde dat deze nieuwe weg geen schending van Mozes of de 
wet zelf was, maar veeleer een vervulling van de wet. Deze nieuwe weg gaf de 
mensen geen vrijbrief om te zondigen, maar toonde een betere en blijvende 
manier van rechtvaardiging van de zonde. De Weg had een beter Lam dat niet 
dagelijks herhaald hoefde te worden. 


Jacobus moest de Judeeërs bewijzen, wat hij heel goed deed, dat het christendom 
de wet niet heeft afgeschaft. Paulus moest ook bewijzen dat het christendom de 
religieuze structuur van het jodendom niet nodig had. In feite was de structuur 
niet langer geschikt om de toegenomen zalving die God met Pinksteren had 
uitgestort te huisvesten. Het Nieuwe Verbond veranderde niets aan de morele 
eisen van God, want het was nog steeds nodig om de wet op het hart geschreven 
te hebben. 


Wat veranderde was de manier waarop die wet deel zou gaan uitmaken van onze 
natuur. Niet langer zou God de mens door zijn eigen beslissing en zelfdiscipline 
verantwoordelijk maken om rechtvaardig te worden. Nu zou God de volledige 
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verantwoordelijkheid op zich nemen om de wet in ons hart te schrijven door de 
kracht van de Heilige Geest. De oude manier was door 1500 jaar geschiedenis 
ineffectief gebleken. De ontoereikendheid van de mens was volledig bewezen, en 
nu zou God Zijn macht tonen om de mensheid te veranderen door Zijn eigen wil en 
handelen. 


Paulus zelf werd ertoe gebracht het volk van Judea tegemoet te komen toen hij naar 
Jeruzalem ging, zoals we hebben gezien. Daarin was hij het dus eens met Jacobus. 
En Jakobus was het met Paulus eens over de kwestie van de besnijdenis, het teken 
van het verbond, dat was veranderd van uiterlijk naar innerlijk, zoals de wet zelf had 
voorspeld in Deut. 30:6. 


Bij dit alles zien we Johannes op de achtergrond. In de eerste dagen van 
Pinksteren waren Petrus en Johannes de twee leidende apostelen, maar Petrus 
werd altijd als eerste genoemd, en hij lijkt altijd het woord te hebben gevoerd. Hij 
was met Petrus in Handelingen 3 om de kreupele man te genezen bij de Poort die 
“Mooi” heet. Hij werd samen met 

Petrus voor het Sanhedrin gebracht om zich te verantwoorden voor zijn “misdaad” 
om te getuigen van de waarheid (Handelingen 4:13). De andere apostelen 
stuurden Petrus en Johannes naar Samaria om het werk van Filippus daar te 


bevestigen (Handelingen 38:14). 


Toch houdt Johannes geen toespraken en lijkt hij geen actieve rol te spelen in het 
eerste kerkbestuur in Handelingen 15. Het lijkt er zelfs op dat hij pas na de dood 
van Petrus en Paulus na 66 na Christus de leiding over de gemeenten in Azië op 
zich nam. In feite lijkt het erop dat hij pas na de dood van Petrus en Paulus na 66 
na Christus de leiding kreeg over de kerken in Azië. En zo vond zijn grootste 
bediening plaats in de chaotische dagen na de verwoesting van Jeruzalem. Het was 
aan hem overgelaten om de fundamenten van de vroege kerk te voltooien door de 
twee gedachtestromen, die voornamelijk de erfenis waren van Jacobus en Paulus, 
samen te brengen en heilig te verklaren. 


In het bijzonder bracht hij zijn tijd door in Efeze, waardoor dat het feitelijke 
centrum van het christendom werd, terwijl Antiochië vroeger het belangrijkste 
centrum was geweest. Hoewel Paulus drie jaar in Efeze had gediend, werd het 
karakter van de kerk daar gevormd door Johannes. Philip Schaff vertelt ons, 


“Maar de theologie van de tweede en derde eeuw veronderstelt duidelijk de 
geschriften van Johannes en gaat eerder uit van zijn christologie dan van de 
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antropologie en de soteriologie van Paulus, die bijna uit het zicht waren verdwenen 
totdat Augustinus ze in Afrika nieuw leven inblies.” (Geschiedenis van de 
Christelijke Kerk, deel 1, blz. 426) 


Met “antropologie” doelde Schaff op Paulus' doctrines over de sterfelijke aard van 
de mens die hem doet zondigen (Rom. 5:12). Met “soteriologie" verwees Schaff 
naar Paulus’ doctrines over verlossing. Deze waren natuurlijk belangrijk, maar 
Johannes’ leer draaide vooral om “christologie", de studie van de aard en het 
karakter van Christus. Om deze reden richt Johannes zich op het idee van de 
Liefde, dat in feite de lijm was die Jakobus en Paulus verenigde, ondanks hun zeer 
verschillende soorten bediening. 


Irenaeus, bisschop van Lyon in de tweede eeuw, vertelt ons dat Johannes naar 
Patmos werd verbannen tegen het einde van de regering van Domitianus, die 
Rome regeerde van 81-96 na Christus (Tegen Ketterijen, V, xxx, 3). Irenaeus (120- 
202 na Christus) was een leerling van Polycarpus (65-155 na Christus), die op zijn 
beurt een leerling was van de apostel Johannes. En zo wordt Johannes’ Boek 
Openbaring gedateerd op ongeveer 96 na Christus, hoewel dit waarschijnlijk de 
voltooiingsdatum was van het boek dat hij had geschreven toen hij op Patmos was 


(Openb. 1:9). 


Domitianus zelf was zeer slecht gehumeurd en zou ongeschikt zijn om Rome te 
regeren. Zelfs zijn vader, Vespasianus, liet hem links liggen en maakte zijn andere 
zoon, Titus, keizer in 79 toen deze stierf. Maar Titus stierf in 81, en Domitianus 
werd keizer. Toen hij in 96 stierf, verwijderde de Romeinse senaat zijn naam van 
alle openbare gebouwen en weigerde hem een staatsbegrafenis. 


Domitianus was ook geobsedeerd door het voorkomen van een verdere opstand in 
Judea, want hij zocht iedereen die van het huis van David was en executeerde 
iedereen die een nieuwe opstand zou kunnen leiden. In dit verband citeert 
Eusebius Hegesippus in Eccl. Hist., Il, xix en xx, 


“En er bleven van de familie van de Heer nog de kleinzonen van Judas over, van wie 
gezegd werd dat hij menselijkerwijs zijn broer was. Deze werden op de hoogte 
gesteld als zijnde van Davids lijn, en door de evocatus voor Domitianus Caesar 
gebracht, die even bang was voor de komst van Christus als Herodes was geweest. 
Domitianus vroeg hen of zij van David afstamden, en zij gaven dat toe. Vervolgens 
vroeg hij hen welke bezittingen zij hadden en over welke middelen zij beschikten. Zij 
antwoordden dat zij samen slechts 
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9.000 denarii bezaten, ieder voor de helft; dit, zeiden zij, was niet beschikbaar in 
contanten, maar was de geschatte waarde van slechts negenendertig plethra land, 
waarvan zij het geld bijeenbrachten om hun belastingen te betalen en de middelen 
om zichzelf te onderhouden door hun eigen arbeid. 


“Toen, zo vervolgt de schrijver, toonden zij hem hun handen, waarbij zij als bewijs 
van hun arbeid de hardheid van hun lichaam en het eelt op hun handen door 
onophoudelijke arbeid naar voren brachten. Toen hen werd gevraagd naar Christus 
en Zijn Koninkrijk - hoe het eruit zag en waar en wanneer het zou verschijnen - 
legden zij uit dat het niet van deze wereld of ergens op aarde was, maar engelen 
en in de hemel, en zou worden opgericht aan het einde van de wereld, wanneer Hij 
in heerlijkheid zou komen om te oordelen over de levenden en de doden en een 
ieder te betalen naar zijn gedrag. Toen hij dit hoorde, nam Domitianus hen niet 
kwalijk, maar verachtte hen als beneden zijn waardigheid, liet hen vrij en gaf bevel 
tot beëindiging van de vervolging van de Kerk. Na hun vrijlating werden zij leiders 
van de kerken, zowel omdat zij getuigenis hadden afgelegd als omdat zij tot de 
familie van de Heer behoorden; en dankzij de vestiging van de vrede leefden zij 
voort tot in de tijd van Trajanus.” 


Eusebius zegt dat Johannes van Patmos naar Efeze terugkeerde na de dood van 
Domitianus en uiteindelijk stierf kort voor de regering van Trajanus (98-117 na 
Christus). 


Aan het begin van de tweede eeuw liep het tijdperk van de Apostelen ten einde. 
Johannes was een oude man, onlangs vrijgelaten uit zijn ballingschap op Patmos 
door de Romeinse keizer Nerva, onder wiens welwillende bewind veel van het 
onrecht van Domitianus was hersteld. Nerva's heerschappij was echter van korte 
duur: hij regeerde slechts van 96-98, toen hij werd opgevolgd door Trajanus. 


En zo, toen de tweede eeuw aanbrak, regeerde Trajanus over Rome, was Clement 
de bisschop in Rome, Ignatius in Antiochië, Cerdo in Alexandrië, en Symeon zoon 
van Clopas was bisschop in Jeruzalem, dat wil zeggen op de nabijgelegen Olijfberg. 
Symeon was de zoon van de oom van de Heer, Clopas (of Cleopas), genoemd in 
Lucas 24:18, aan wie Jezus verscheen op de weg naar Emmaüs. (Lucas was zijn 
metgezel, dus hij schreef dit verslag uit eerste hand.) Eusebius vertelt ons in zijn 
Eccl. 

Hist, IIL, 22, 
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“Te Antiochië, waar Evodus de eerste bisschop was geweest, werd Ignatius in deze 
tijd beroemd; zijn tijdgenoot Symeon was eveneens de volgende na de broer van 
onze Verlosser [Jacobus] die de leiding had over de kerk te Jeruzalem.” 


Johannes zelf fungeerde als hoofd van de kerken in Azië, waarvan Paulus er vier 
decennia eerder vele had gesticht. In de volgende generatie kerkleiders schreef 
Irenaeus [120-202] over hem in zijn tweede deel van Against Heresies, XXII, 5, 


“En hij Johannes] bleef onder hen tot de tijd van Trajanus.” 


Clement van Alexandrië, een tijdgenoot van Irenaeus, schreef een kort verhaal 
over een incident in het leven van Johannes in een boek met de titel De rijke man 
die redding vindt, 42.1-15. Eusebius citeerde daaruit in Eccl. Hist. III, 23, 


“Luister naar een verhaal dat niet zomaar een verhaal is, maar een waar gebeurd 
verhaal over Johannes de apostel, overgeleverd en zorgvuldig 
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herinnerd. Toen de tiran [Domitianus] dood was en Johannes van het eiland Patmos 
naar Efeze was verhuisd, ging hij op verzoek naar de aangrenzende districten van 
de niet-Joodse volkeren, soms om bisschoppen te benoemen, soms om hele 
gemeenten te organiseren, soms om één persoon te wijden aan hen die door de 
Geest waren aangewezen. 


“Zo gebeurde het dat hij aankwam in een stad niet ver weg, door sommigen 
[Smyrna] genoemd, en nadat hij de verschillende problemen van de broeders had 
geregeld, keek hij tenslotte naar de reeds aangestelde bisschop, en terwijl hij een 
jongeling aanwees die hij had opgemerkt, met een uitstekende lichaamsbouw, een 
aantrekkelijk uiterlijk en een vurige geest, zei hij: 'Ik laat deze jongeman met alle 
ernst onder uw hoede, in aanwezigheid van de Kerk en Christus als mijn getuige. 
Toen de bisschop hem aannam en alles beloofde, richtte Johannes dezelfde oproep 
en spreuk een tweede keer tot hem. 


“Vervolgens keerde hij terug naar Efeze en de geestelijke nam de aan zijn zorg 
toevertrouwde jongeling mee naar huis, voedde hem op, hield hem in zijn 
gezelschap, verzorgde hem en schonk hem ten slotte de genade van het doopsel. 
Daarna ontspande hij zijn voortdurende zorg en waakzaamheid, nadat hij hem het 
zegel van de Heer als volmaakte bescherming had gegeven. Maar de jongeling 
greep te vroeg naar de vrijheid, en werd door anderen van zijn eigen leeftijd, die 
lui, losbandig en boosaardig waren, op trieste wijze op een dwaalspoor gebracht. 


“Eerst brachten ze hem ertoe door dure vermakelijkheden; toen namen ze hem 

mee als ze 's nachts op pad gingen om overvallen te plegen; toen drongen ze hem 
aan om deel te nemen aan nog grotere misdaden. Beetje bij beetje viel hij op hun 
weg en als een hardvochtig krachtig paard stormde hij van de rechte weg af, en het 
bit tussen zijn tanden nemend, stormde hij door zijn enorme vitaliteit des te heviger 
de afgrond in. 


“Volledig afstand nemend van Gods heil, was hij niet langer tevreden met kleine 
overtredingen, maar omdat zijn leven al in puin lag, besloot hij een grote misdaad 
te begaan en hetzelfde lot te ondergaan als de anderen. Hij nam diezelfde jonge 
afvalligen mee en vormde ze tot een bende bandieten waarvan hij de meester was 
en die hen allen overtrof in geweld, wreedheid en bloeddorstigheid. 
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“De tijd verstreek, en omdat er een noodzaak was ontstaan, werd Johannes 
gevraagd voor een nieuw bezoek. Toen hij klaar was met de zaken waarvoor hij 
gekomen was, zei hij: ‘Kom nu, bisschop, betaal me de borgsom terug die Christus 
en ik bij u achterlieten, in aanwezigheid van de kerk waarover u als mijn getuige 
voorgaat.' In eerste instantie was de bisschop verbaasd, omdat hij dacht dat hij 
bedrogen werd om geld dat hij nooit ontvangen had. Hij kon niet ingaan op een eis 
voor wat hij niet bezat, noch weigeren aan Johannes’ verzoek te voldoen. Maar 
toen Johannes zei: “Het is de jongeman waar ik om vraag en de ziel van onze 
broeder," zuchtte de oude man diep en liet een traan. 


“Hij is dood. 
“Hoe is hij gestorven? 


“Hij is dood voor God; hij is goddeloos en losbandig geworden, kortom een bandiet; 
en nu is hij, in plaats van de Kerk, naar de berg gegaan met een gewapende bende 
mannen als hijzelf. 


“De apostel scheurde zijn kleed, kreunde luid en sloeg zijn hoofd. ‘Een mooie 
beschermer,’ riep hij, ‘heb ik overgehouden aan de ziel van onze broeder! Geef mij 
echter onmiddellijk een paard en iemand die mij de weg wijst. Hij galoppeerde weg 
van de kerk, toen en daar, zoals hij was. Toen hij daar aankwam en gegrepen werd 
door de wachtpost van de bandieten, deed hij geen poging om te ontsnappen en 
vroeg hij geen genade, maar riep: “Hier ben ik voor gekomen; breng me naar jullie 
leider. 


“Voorlopig wachtte de jongeman, gewapend als hij was; maar toen Johannes 
naderde, herkende hij hem, en vervuld van schaamte, draaide zich om om te 
vluchten. Maar Johannes rende zo hard hij kon achter hem aan, zijn jaren 
vergetend en roepend: ‘Waarom ren je voor mij weg, kind - van je eigen vader, 
ongewapend en heel oud? Heb medelijden met me, kind, wees niet bang voor me. 
Ik zal graag jouw dood lijden, zoals de Heer de dood voor ons heeft geleden; om 
jou te redden zal ik mijn eigen leven geven. Stop! Geloof! Christus heeft mij 
gezonden. 


“Toen hij dit hoorde, hield de jongeman halt en stond met zijn ogen op de grond; 
toen wierp hij zijn wapens neer; toen beefde hij en begon bitter te wenen. Toen de 
oude man overeind kwam, sloeg hij zijn armen om hem 
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heen en smeekte zo goed als hij kon voor zichzelf en doopte een tweede keer met 
zijn tranen, maar hield zijn rechterhand uit het zicht. 


“Maar Johannes beloofde plechtig dat hij voor hem gratie had gevonden bij de 
Verlosser; hij bad, knielde neer en kuste diezelfde hand als gereinigd door zijn 
berouw. Daarna bracht hij hem terug naar de kerk, bemiddelde voor hem met vele 
gebeden, deelde met hem de beproeving van het voortdurende vasten, bracht zijn 
geest onder controle door alle betoverende kracht van woorden, en verliet hem 
niet, zo wordt ons verteld, totdat hij hem had teruggebracht in de kerk, waardoor 
hij een volmaakt voorbeeld gaf van waarachtig berouw en een volmaakt bewijs 
van wedergeboorte, de trofee van een zichtbare opstanding.” 


Dat was het karakter van Johannes, de apostel, en hoe hij zorgde voor de Kerken in 
Azië. Het evangelie van Johannes is veel later geschreven dan de andere 
evangeliën, en er wordt gezegd dat hij het schreef om bepaalde details te delen 
die de anderen hadden weggelaten. Daarom is zijn evangelie heel anders en bevat 
het aanvullend materiaal. 


Johannes hield zich ook bezig met de gnostiek en schreef tegen hun opvattingen. 
De gnostiek was begonnen door Simon Magus, en toen Simon stierf, werd hij 
opgevolgd door een andere Samaritaan, Menander genaamd, die beweerde de 
verlosser van de mensheid te zijn, gezonden uit de hemel. De gnostiek hield vast 
aan het Griekse idee dat geest goed was en materie slecht. Als gevolg daarvan 
ontkenden zij dat Christus in het vlees was gekomen, maar slechts de schijn 


daarvan had. 1 Johannes 4:2 zegt, 

2 Hieraan kent u de Geest van God; elke geest die belijdt dat Jezus 
Christus in het vlees gekomen is, is uit God, 3 en elke geest die Jezus NIET 
belijdt, is niet uit God; en dit is de geest van de antichrist, waarvan u 
gehoord hebt dat hij komt, en nu al in de wereld is. 

Het evangelie van Johannes begint met een uitspraak waar de gnostici het mee 
eens zouden zijn geweest; maar toen hij in vers 14 zei: “en het Woord werd vlees 
en woonde onder ons," sloeg dat hen in het gezicht. 


Gnostiek zou in de komende eeuwen nog veel meer ketterijen voortbrengen. 
Uiteindelijk zouden deze gewetenloze mannen erachter komen dat ze Johannes 
zelf niet konden bestrijden. Dus in plaats van Johannes te claimen als een valse 
leraar, hoe ongeloofwaardig ook, leerden ze Johannes te claimen als een van 
henzelf. Er ontstonden vele gnostische orden en occulte organisaties die zich naar 
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Johannes noemden. Deze tactiek was bedoeld om degenen die de 
kerkgeschiedenis niet bestudeerden voor de gek te houden. 


Niettemin spreekt het evangelie van Johannes voor zichzelf. Het veroordeelt de 
gnostische leer en zet de doctrine uiteen dat Jezus Christus in menselijk vlees 
kwam, aan het kruis stierf en letterlijk uit de dood werd opgewekt en aan zijn 
discipelen verscheen in materieel vlees, niet slechts de verschijning van vlees. De 
God van de hemel vond het niet beneden Zijn waardigheid om fysieke materie aan 
te raken, die Hijzelf heeft geschapen en “zeer goed" heeft verklaard. 


Het is bekend dat Johannes zijn evangelie schreef lang nadat de andere evangeliën 
waren geschreven. Het is meer dan alleen een verhaal over het leven en de 
bediening van Jezus. De geestelijke boodschap ervan maakt duidelijk dat het na 
vele jaren van overpeinzing is geschreven. De waarde ervan blijkt uit de leerstellige 
rijpheid ervan. Wanneer we het vergelijken met de andere “synoptische” 
evangeliën, zien we dat Matteüs schreef om de Joden ervan te overtuigen dat 
Jezus de Messias was, terwijl Johannes bijna geen enkele poging doet om de Joden 
te behagen. Hij schrijft alsof hun genadeperiode is geëindigd in een goddelijk 
oordeel (70 na Christus). Het is niet waarschijnlijk dat de eerdere evangeliën Jezus! 
woorden in Johannes 8:44 zouden hebben 

durven opschrijven: “Jullie zijn van jullie vader, de duivel, en jullie willen de wensen 
van jullie vader doen.” 


Johannes vermeldt details die in de eerdere evangeliën waren weggelaten. 
Johannes is bijvoorbeeld de enige die de opwekking van Lazarus uit de dood 
vermeldt, ook al was deze gebeurtenis een van de belangrijkste wonderen van het 
Nieuwe Testament. Lazarus was de rest van zijn leven in gevaar, omdat hij een 
levend getuigenis was van de kracht van Jezus en het levende bewijs dat Jezus de 
Messias was. De Joden wilden hem juist daarom onmiddellijk doden (Johannes 
12:10), en hij werd gedwongen te vluchten, uiteindelijk naar het verre Marseille. 


Lazarus stierf vele jaren later, en daarom geeft het evangelie van 

Johannes niet alleen een verslag van zijn opstanding, maar ook zijn naam. Als 
Lazarus nog had geleefd, is het twijfelachtig of Johannes hem in zijn evangelie een 
naam zou hebben gegeven, want dat zou hem in gevaar hebben kunnen brengen. 
Om diezelfde reden zijn veel mensen in de andere evangeliën naamloos gebleven, 
zoals de zoon van de weduwe in Nain (Lucas 7:11-15). 


124 


Het boek Openbaring lijkt te zijn voltooid tegen het einde van de eerste eeuw, en 
het evangelie van Johannes is waarschijnlijk rond dezelfde tijd geschreven. Het was 
noodzakelijk dat deze snel werden voltooid om de Kerk authentieke geschriften te 
geven voordat de laatste apostel stierf. 

Onder christenen ging het gerucht dat Johannes de terugkeer van Christus zou 
meemaken (ohannes 21:23). Maar Johannes wist dat hij zou sterven, omdat 
Jezus had voorspeld dat hij en zijn broer (Jacobus) dezelfde doop (dood) zouden 
meemaken als Jezus (Matt. 20:23). Jakobus was al in 44 na Christus gedood, en 
dus verwachtte Johannes ook het martelaarschap. Volgens Papias, een tijdgenoot 
van Johannes, werd hij op verzoek van de Joden terechtgesteld. 


Toch kon hij voor zijn dood de canon van het Nieuwe Testament voltooien, 
waarmee 30 jaar eerder door Paulus en Petrus was begonnen. Het evangelie van 
Johannes vult de andere evangelieverslagen aan, en vertelt over veel dingen die 
niet door de anderen zijn opgetekend. Het is ook het best ontwikkelde van de 
evangeliën, geestelijk gesproken. 


Codex W geeft aan dat Johannes een groot deel van zijn evangelie schreef van 65- 
69 na Christus, terwijl Paulus en Petrus aan het beslissen waren welke van hun 
geschriften gecanoniseerd zouden worden. Matteüs werd voltooid en gedateerd in 
67. Marcus' evangelie werd voltooid in 73, gevolgd door Lucas' evangelie in 74. De 
vroegste versie van Johannes’ evangelie schijnt te zijn geëindigd met 20:30, 31, 

30 Vele andere tekenen heeft Jezus dan ook in het bijzijn van de 
discipelen verricht, die niet in dit boek geschreven zijn;3! maar deze zijn 
geschreven opdat u gelooft dat Jezus de Christus is, de zoon van God; en 
opdat u die gelooft het leven hebt in zijn naam. 

Het lijkt erop dat Johannes besloot een laatste hoofdstuk te schrijven in 97 na 
Christus, rond de tijd dat hij het boek Openbaring schreef. 


Ondertussen had hij ook verschillende brieven geschreven die wij vandaag kennen 
als eerste, tweede en derde Johannes. Daarmee was het Nieuwe Testament 
compleet. 


Het Evangelie van Lucas en de Handelingen der Apostelen zijn bedoeld om in 
volgorde te worden gelezen als eerste en tweede Lucas. Maar Johannes herkende 
deze vier als de vier dieren rond de troon (Openb. 

4:7), dus rangschikte hij ze dienovereenkomstig. De vier evangeliethema's zijn: 


1. Matthew: De Leeuw (“Zie uw Koning," Zach. 9:9) 
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2. Mark: De os (“Zie Mijn Knecht," Jesaja 42:1) 
3. Lucas: De man (“Zie de man," Zach 6:12) 
4, John: De adelaar (“Zie uw God," Jesaja 40:9) 


Inclusief de tweede Lucas (d.w.z. het boek Handelingen) hebben we vijf evangeliën 
die parallel lopen aan de vijf boeken van Mozes. 


Toen Johannes zijn drie brieven schreef, die hij opnam in de canon, was zijn 
grootste zorg dat zoveel Joodse christenen waren teruggegaan naar het Jodendom 
en zo de weg van Judas waren gegaan. Hij spreekt in feite over deze mensen als 
“antichristen", hoewel zij technisch gezien slechts Judassen waren die 
bondgenoten waren geworden van de “antichrist”. Antichrist betekent “in plaats 
van Christus”, want het woord anti betekent “in plaats van”. Het wordt zo gebruikt 
in Matt. 2:22 

22 Maar toen hij hoorde dat Archelaus over Judea regeerde in plaats van 
[anti] zijn vader Herodes, was hij bang om erheen te gaan … 

De overpriesters van de tempel in Jeruzalem hadden zich de troon van Christus 
toegeëigend, en daarom regeerden zij de anti-christ, “in plaats van Christus”. Dat 
wil zeggen, zij “zaten” in de tempel (geestelijk gesproken) alsof zij God waren (2 
Thess. 2:4). En vele christenen, moe van het wachten op Jezus’ terugkeer, 
keerden terug naar hun moeder, Hagar. 


Johannes veroordeelt dit op ongeveer dezelfde manier als Paulus en Petrus het 
eerder hadden veroordeeld. Zij die Jezus Christus loochenden hadden noch de 
Vader noch de Zoon (1 Johannes 2:23). Christelijke zionisten zouden er vandaag 
de dag goed aan doen acht te slaan op de woorden van Johannes, want vaak 
wordt aangenomen dat Joden gered zijn los van Christus, of dat zij God werkelijk 
kennen maar Jezus niet, of dat zij “bijna christelijk" zijn. Een dergelijke leer is 
vandaag de dag een voortzetting van de Judas-factor en is het onderwerp van veel 
nieuwtestamentisch onderwijs. 


De problemen van de eerste eeuw zijn de cirkel rond en vormen nu het 
overheersende probleem van het moderne christendom. Met de opkomst van het 
joodse zionisme ontstond een tweede Opstand, die eindigde met de heroprichting 
van Hagar-Jeruzalem in 1948. De Israëlische premier Menachem Begin schreef zijn 
eigen geschiedenis over hoe de Israëlische staat tot stand kwam door terrorisme 
en het zwaard. Zijn boek uit 1951 is getiteld The Revolt: Story of the Irgun. Weinig 
christenen weten tegenwoordig nog dat hij zo'n boek heeft geschreven. 
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Nu het bijbelse verhaal zich in een nieuwe context afspeelt, zien we ditmaal de 
poging om zich het geboorterecht toe te eigenen met behulp van moderne Judas- 
christelijke zionisten, die toejuichen en financiële en militaire hulp sturen. 
Daarmee hebben ze Jezus opnieuw met een kus verraden. Zowel de scepter van 
Juda als het geboorterecht van Jozef zijn dus toegeëigend door dezelfde mensen, 
en in beide gevallen hebben zij hulp gekregen van de zoon des verderfs. Dit was 
natuurlijk allemaal voorspeld in het verhaal van Absaloms opstand tegen David. 
Toch schijnen maar weinigen iets van deze profetie en geschiedenis te weten. 


Vanaf de vroegste tijden vinden we een dominante volgorde in de canon van het 
Nieuwe Testament. Dit suggereert dat het door iemand op volgorde is gezet - 
namelijk door Johannes. Hoewel de gebruikelijke volgorde van de boeken niet 
universeel is, is de gebruikelijke volgorde toch als volgt: 


De Evangeliën 


Mattheüs 

Marcus 

Lucas 

Johannes 

Handelingen 

De algemene brieven 


Jakobus 

1 Petrus 

2 Petrus 

1 Johannes 

2 Johannes 

3 Johannes 

Judas 

De Paulinische brieven 
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Romeinen 

1 Korintiërs 

2 Korintiërs 
Galaten 

Efeziërs 
Filippenzen 
Kolossenzen 

1 Tessalonicenzen 
2 Tessalonicenzen 
Hebreeën 

1 Timotheüs 

2 Timotheüs 
Titus 

Philemon 

Het boek Openbaring 


Oorspronkelijk werden veel van de boeken van het Oude Testament 
samengevoegd, zoals de twaalf Kleine Profeten, waardoor het totaal van de Schrift 
slechts 22 boeken bedroeg. De 27 geschriften van het Nieuwe Testament, 
toegevoegd aan de 22 boeken van het Oude Testament, maakten een totaal van 49 
boeken. Deze volledige canon van de Schrift manifesteerde het Jubeljaar. 


Zo eindigt de eerste eeuw, en met de dood van Johannes ook het apostolische 
tijdperk. De geschiedenis van de Kerk zou nu worden verteld door de discipelen 
van Johannes, zij die hem persoonlijk kenden, vooral Ignatius van Antiochië en 
Polycarpus van Smyrna. 
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Bijlage 1 
Handelingen 29 (Het Sonnini handschrift) 
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1 En Paulus, vol van de zegeningen van Christus en overvloedig in de 
geest, vertrok uit Rome, vastbesloten om naar Spanje te gaan, want hij 
had reeds lang voorgenomen om daarheen te reizen, en was ook van plan 
om vandaar naar Brittannië te gaan. 


2 Want hij had in Fenicië gehoord dat sommigen van de kinderen van 
Israël, rond de tijd van de Assyrische gevangenschap, over zee waren 
ontsnapt naar “de verre eilanden”, zoals gesproken door de profeten, en 
door de Romeinen Brittannië genoemd. 


3 En de Heer beval het evangelie te verkondigen ver van hier aan de 
heidenen en aan de verloren schapen van het huis van Israël. 


4 En niemand verhinderde Paulus; want hij getuigde vrijmoedig van 
Jezus voor de tribunen en onder het volk; en hij nam enige van de 
broeders die met hem te Rome verbleven met zich mee, en zij voeren 
naar Ostium, en daar de winden gunstig waren, werden zij veilig in een 
haven van Spanje gebracht. 


3 En veel mensen waren bijeengekomen uit de steden en dorpen en 
het heuvelland; want zij hadden gehoord van de bekering van de apostel 
en de vele wonderen die hij had verricht. 


6 En Paulus predikte machtig in Spanje, en grote menigten geloofden 
en werden bekeerd, want zij zagen dat hij een apostel van God was. 


7 En zij vertrokken uit Spanje, en Paulus en zijn gezelschap vonden in 
Armorica een schip dat naar Brittannië voer, zij gingen daarheen en langs 
de zuidkust bereikten zij een haven genaamd Raphinus. 


8 Toen nu in het algemeen bekend werd, dat de apostel op hun 
kusten was geland, ontmoette een groot aantal inwoners hem, en zij 
behandelden Paulus hoffelijk; en hij kwam binnen aan de oostelijke 
poort van hun stad en nam zijn intrek in het huis van een Hebreeër en 
iemand van zijn eigen volk. 


id En op de morgen kwam hij en stond op Mount Lud [nu Ludgate Hill 
en Broadway, waar in Londen St. Paul's Cathedral is gebouwd]; en het volk 
verdrong zich bij de poort en verzamelde zich in de Broadway; en hij 
predikte Christus tot hen, en velen geloofden het woord en het getuigenis 
van Jezus. 
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10 En op de avond viel de Heilige Geest op Paulus en hij profeteerde, 
zeggende: “Zie, in de laatste dagen zal de God des vredes in de steden 
wonen, en de inwoners daarvan zullen geteld worden; en in de zevende 
nummering van het volk zullen hun ogen geopend worden en de 
heerlijkheid van hun erfenis zal voor hen schijnen. En volken zullen 
opkomen om te aanbidden op de berg die getuigt van het geduld en het 
lange lijden van een dienaar van de Heer. 


11 En in de laatste dagen zullen nieuwe berichten van het Evangelie uit 
Jeruzalem komen, en de harten van het volk zullen zich verheugen, en zie, 
fonteinen zullen geopend worden en er zal geen plaag meer zijn. 


Le In die dagen zullen er oorlogen zijn en geruchten van oorlogen; en 
een 

Koning zal opstaan, en Zijn zwaard zal zijn tot genezing der volken, en 
Zijn vredestichter zal blijven, en de heerlijkheid van Zijn Koninkrijk een 
wonder onder vorsten. 


en En het gebeurde dat sommigen van de Druïden privé tot Paulus 
kwamen en door hun riten en ceremoniën toonden dat zij afstamden van 
de Judahieten die ontsnapt waren uit de slavernij in het land Egypte; en 
de apostel geloofde deze dingen, en hij gaf hun de vredeskus. 


14 En Paulus bleef drie maanden in zijn huis, bevestigde in het geloof 
en predikte Christus voortdurend. 


15 En na deze dingen vertrokken Paulus en zijn broeders van 
Raphinus, en zeilden naar Atium in Gallië. 


16 En Paulus predikte in de Romeinse garnizoenen en onder het volk, 
en vermaande alle mensen zich te bekeren en hun zonden te belijden. 


17 En er kwamen sommigen van de Belgen tot hem om hem te 
ondervragen over de nieuwe leer en over de mens Jezus; en Paulus 
opende zijn hart voor hen en vertelde hun alle dingen die hem waren 
overkomen, hoe Christus Jezus in de wereld was gekomen om zondaars te 
redden; en zij vertrokken, terwijl zij onder elkaar nadachten over de 
dingen die zij hadden gehoord. 


18 En na veel prediken en zwoegen trokken Paulus en zijn 
medearbeiders naar Helvetia [nu Zwitserland] en kwamen op de berg 
Pontius Pilatus, waar hij die de Heer Jezus veroordeelde zich halsoverkop 
neerstortte en zo jammerlijk omkwam. 
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19 En onmiddellijk spoot een stortvloed uit de berg en spoelde zijn in 
stukken gebroken lichaam in een meer. 
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20 En Paulus strekte zijn handen uit over het water en bad tot de Heer, 
zeggende: “O Here God, geef een teken aan alle volken dat hier Pontius 
Pilatus, die Uw eniggeboren Zoon veroordeelde, met het hoofd in de put 
stortte." 


21 En terwijl Paulus nog sprak, zie, er kwam een grote aardbeving, en 
het gezicht van de wateren werd veranderd, en de vorm van het meer als 
de Zoon des mensen hangend in een doodsstrijd aan het kruis. 


22 En er kwam een stem uit de hemel, die zei: “Ook Pilatus is de 
toekomende toorn ontkomen, want hij heeft zijn handen gewassen voor 
de schare bij het vergieten van het bloed van de Heer Jezus.” 


ze Toen Paulus en degenen die bij hem waren de aardbeving zagen en 
de stem van de engel hoorden, verheerlijkten zij God en werden zij 
krachtig gesterkt in de geest. 


24 En zij reisden en kwamen op de berg Julius, waar twee pilaren 
stonden, een aan de rechter- en een aan de linkerhand, opgericht door 
Caesar Augustus. 


25 En Paulus, vervuld van de Heilige Geest, stond op tussen de twee 
pilaren en zei: “Mannen en broeders, deze stenen, die gij heden ziet, 
zullen getuigen van mijn reis daarheen; en voorwaar, ik zeg dat zij zullen 
blijven tot de uitstorting van de Geest over alle volken, noch zal de weg 
worden belemmerd door alle geslachten heen. 


26 En zij gingen uit en kwamen in Illyricum, met de bedoeling door 
Macedonië naar Azië te gaan, en in alle gemeenten werd genade 
gevonden; en zij hadden voorspoed en vrede. Amen. 


Deze geschiedenis is opgenomen in het verlengde van de kerkgeschiedenis, omdat 
de christenen die in Palestina woonden er sterk door beïnvloed werden. 
Bovendien bevat de omverwerping van Judea en de daaruit voortvloeiende 
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diaspora van de Joden monumentale lessen, zowel voor hen als voor ons, lessen 
die onmisbaar zijn voor een juist bijbels begrip van de wet en de profeten. 


Bijlage 2 
De afkomst van Caradoc 


Beli de Grote (100 v. Chr.) 
Lud 
Llyr, of Lear (10 A.D.) 
Bran de Gezegende (eerste christelijke bekeerling van de koninklijke familie) 
Caradoc, of Caractacus 
Cyllinus (samen met Linus, Claudia, en Eurgain) 
Coel (120 A.D.) 
Lucius (die Brittannië uitriep tot christelijke natie in 165 na Christus) 
Gladys (dochter), die trouwt met Cadvan, prins van Cambria 


Strada de Schone (dochter), die trouwt met Coel, koning van Colchester 
(232) 


Helena (dochter), die trouwt met de Romeinse generaal Constantius 
(242-306) 


Constantijn (265-336 na Christus) 
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Bijlage 3 


De brief van Abgar aan Jezus 


Kopie van een brief van Abgar V, de Toparch, aan Jezus en naar 
Hem gestuurd in Jeruzalem door de koerier, Ananias. … 


(Eusebius, Kerkelijke Geschiedenis, Boek 1, xiii) 


“Abgar Uchama de Toparch aan Jezus, die als genadige redder is verschenen in de 
streek van Jeruzalem-groet. 


“Ik heb over u gehoord en over de genezingen die u verricht zonder medicijnen of 
kruiden. Als het waar is, laat u blinden weer zien en lammen weer lopen, reinigt u 
melaatsen, verdrijft u onreine geesten en demonen, geneest u chronisch zieken en 
pijnlijke ziekten en wekt u doden op. Toen ik dit alles over u hoorde, concludeerde 
ik dat een van de twee dingen waar moet zijn - of u bent God en uit de hemel 
neergedaald om deze dingen te doen, of u bent Gods Zoon die ze doet. 
Dienovereenkomstig schrijf ik U om u te smeken naar mij te komen, ongeacht het 
ongemak, en de aandoening waaraan ik lijd te genezen. Ik kan toevoegen dat ik 
begrijp dat de Joden u met minachting behandelen en u willen kwetsen; mijn stad 
is zeer klein, maar zeer gewaardeerd, voldoende voor ons beiden.“ 


Jezus’ antwoord: 


“Gelukkig zijn jullie die in mij geloven zonder mij gezien te hebben. Want er staat 
van mij geschreven dat zij die mij gezien hebben niet in mij zullen geloven en dat zij 
die mij niet gezien hebben zullen geloven en leven. Wat uw verzoek betreft dat ik 
tot u zou komen, ik moet alles voltooien waarvoor ik hier ben gezonden, en na 
voltooiing moet ik onmiddellijk worden opgenomen in degene die mij heeft 
gezonden. Wanneer ik ben opgenomen, zal ik u een van mijn discipelen zenden om 
uw aandoening te genezen en u en degenen die met u zijn het leven te brengen.” 


Aan deze brieven is de volgende in het Syrisch toegevoegd: 


“Nadat Jezus was opgenomen, zond Judas, ook bekend als Thomas, hem als apostel 
Thaddaeus, een van de Zeventig, die bij Tobias, zoon van Tobias, kwam en verbleef. 
Toen zijn komst was aangekondigd [en hij was opgevallen door de wonderen die hij 
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verrichtte], werd tegen Abgar gezegd: ‘Er is hier een apostel van Jezus gekomen, 
zoals Hij u in zijn brief heeft beloofd. Toen begon Thaddaeus in de kracht van God 
elke ziekte en zwakte te genezen, tot verbazing van iedereen. 


“Toen Abgar hoorde van de prachtige en verbazingwekkende dingen die hij deed en 
vooral van zijn genezingen, begon hij te vermoeden dat dit degene was naar wie 
Jezus verwees toen Hij in zijn brief schreef: ‘Wanneer ik ben opgenomen, zal ik u 
een van mijn discipelen zenden die uw aandoening zal genezen.’ Dus riep hij Tobias, 
bij wie Thaddaeus verbleef, en zei: “Ik heb begrepen dat er een man met ongewone 
krachten is aangekomen en in uw huis verblijft [en in de naam van Jezus veel 
genezingen verricht. Tobias antwoordde: ‘Ja, meneer. Een man uit vreemde streken 
is aangekomen en woont bij mij en verricht vele wonderen.’ Abgar antwoordde: 
“Breng hem bij mij. 


“Dus ging Tobias naar Thaddaeus en zei tegen hem: ‘De Toparch Abgar heeft mij 
ontboden en mij gezegd u bij hem te brengen, zodat u hem kunt genezen.’ 
Thaddaeus antwoordde: “Ik zal mijzelf aanbieden, daar de macht van God mij tot 
hem heeft gezonden. De volgende dag stond Tobias vroeg op en begeleidde 
Thaddaeus naar Abgar. Toen hij zich presenteerde, terwijl de grootheden van de 
koning daar stonden, verscheen op het moment van zijn binnenkomst aan Abgar 
een wonderlijk visioen op het gezicht van Thaddaeus. Toen Abgar het zag, boog hij 
zich voor de apostel en alle omstanders waren verbaasd, want zij hadden het 
visioen, dat alleen aan Abgar verscheen, niet gezien. Hij ondervroeg Thaddaeus. 


“Bent u werkelijk een discipel van Jezus, de Zoon van God, die tegen mij zei: 'Ik zal u 
een van mijn discipelen sturen, die u zal genezen en u leven zal geven? 


"U geloofde van ganser harte in Hem die mij gezonden heeft en daarom ben ik tot 
u gezonden. En nogmaals, als u in Hem gelooft, zullen de gebeden van uw hart 
naar verhouding van uw geloof worden verhoord. 


“Wk geloofde zo sterk in Hem dat ik een leger wilde nemen om de Joden die Hem 
gekruisigd hebben te vernietigen, als de keizerlijke macht van Rome mij daar niet 
van weerhouden had. 


“Onze Heer heeft de wil van zijn Vader vervuld; na de vervulling ervan is Hij 
opgenomen naar de Vader. 


“Ook ik heb in Hem en in zijn Vader geloofd. 
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“Daarom leg ik mijn hand op u in Zijn naam. 


“Toen hij dit deed, werd Abgar onmiddellijk genezen van de ziekte en aandoening 
waaraan hij leed. Het verbaasde Abgar dat wat hij over Jezus had gehoord, hem 
daadwerkelijk was overkomen door zijn discipel Thaddaeus, die hem zonder 
medicijnen of kruiden had genezen - en niet alleen hem, maar ook Abdus, de zoon 
van Abdus, die jicht had. Ook hij kwam, en aan zijn voeten gevallen, vond zijn 
gebed verhoord door de handen van Thaddaeus, en werd genezen. Vele andere 
medeburgers van hen herstelde Thaddaeus in gezondheid en verrichtte vele 
wonderen en predikte het woord van God. 


Daarna zei Abgar: “Het is door de kracht van God dat u, Thaddaeus, deze dingen 
doet; en wij waren zelf verbaasd. Maar ik heb nog een verzoek: leg mij uit over de 
komst van Jezus en hoe het gebeurd is, en over zijn macht - door welke macht heeft 
Hij de dingen gedaan waarover ik gehoord heb? 


“Thaddaeus antwoordde: “Voorlopig zal ik niets zeggen; maar aangezien ik 
gezonden ben om het woord te verkondigen, wees zo goed om morgen al uw 
burgers bijeen te roepen, en ik zal hun het woord des levens verkondigen en in hen 
zaaien - over de komst van Jezus en hoe het gebeurd is; over Zijn zending en het 
doel waarvoor Zijn Vader Hem gezonden heeft; over Zijn macht en Zijn daden, en 
de mysteries die Hij in de wereld gesproken heeft, en de kracht waardoor Hij deze 
dingen gedaan heeft; over Zijn nieuwe prediking; over Zijn nederigheid en 
nederigheid, en hoe Hij Zichzelf vernedert en Zijn goddelijkheid opzij zet en licht 
maakt, gekruisigd wordt en neerdaalt in Hades, en de scheiding scheurt die sinds 
het begin der tijden nooit gescheurd is geweest, en de doden opwekt; hoe Hij 
alleen neerdaalt, maar opvaart met een grote schare naar Zijn Vader; en hoe Hij zit 
aan de rechterhand van God de Vader met heerlijkheid in de hemelen; en hoe Hij 
zal wederkomen met macht om te oordelen over levenden en doden.' 


“Dus droeg Abgar zijn burgers op om bij het aanbreken van de dag bijeen te komen 
en de prediking van Thaddaeus aan te horen. Daarna beval hij hem goud en zilver 
te geven. Maar Thaddaeus weigerde ze en vroeg: ‘Als we ons eigen bezit hebben 
achtergelaten, hoe kunnen we dan dat van anderen aannemen?” 
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Bijlage 4 
Kaart van Paulus’ eerste reis 


“So when they had appointed elders in every church, 
and prayed with fasting, they commended them to the 
Lord in-whom they had believed ”—Acts 14:23 


GALATIA 
Paul preaches: Jewish CAPPADOCIA 


teaders oppose gospel 


(Acts 13:16 ff ). Many bebeve: persecution 
arises (Acts 14:1 ff). 
Paul and Barnabas 
d called gods: Paui 
stoned (Acts 14:8 ff). 
T 


Paul, Barnabas and 
Mark sail for Cyprus 


Kal 
Mark leaves (Acts 13:4). 
Acts 13:13). 


Proconsui Sergius Paulus 
believes; sorcerer 
blanded (Acts 13:7 fl). 


Aanhangsel 5 


Kaart van Paulus’ tweede reis 


Lydia baptized; Fars and 
Silas jadad (Acts 16 12 HN). 
zant “So the churches were strengthened 


Paul ard Silas go 


ihraough Syria and 
Cacla (Acts 1541), 
CILICIA 
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Bijlage 6 


Kaart van de derde reis van Paulus 


Afsar ministering in Macedonia and | 
Greeze. Paul learns of a plot by Jewish ’ oe, : 
leadets-and returns cwerland teoogh. |. "PONTUS 


Nintseckania CActs 203), Zi 
“For 1 have not-shunned 10 5 
„ETEN declare to you the whole counsel. / 

al liel Tamatkr of God."=-Acts 20:27 AN 8 
‚and Erastus to | Ago \ 
Macedonia. ten | GAL 47 MANEN 
allows (Acts 19:22) JA {Paul vaturns zo 
„achurcmes, 
_ Atrengketmg 
ee ï Me disciple ! 
jn z {Acts 18-237 
An H nr vends EE 
STA laan! gei 


mn 


“For the hope of Israe | 
am bound with this chain.” 


ge 
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Aanhangsel 8 
Historische chronologie van de gebeurtenissen 


14 Augustus Caesar sterft; Tiberius wordt keizer van Rome. 


29 (Pesach) Johannes de Doper begint te prediken in 15 jaar van Tiberius. 
Jezus gedoopt op de Verzoendag 


33 Jezus’ kruisiging, opstanding en hemelvaart Pinksteren brengt de 
Heilige Geest 
Paulus bekeert zich bij Damascus, gaat een jaar naar Arabië 


34 Paulus keert terug naar Damascus 
36 Caradoc's dochter Gladys geboren in Groot-Brittannië (later Claudia genoemd) 


37 Jozef van Arimathea brengt het evangelie naar Brittannië 
Tiberius sterft, opgevolgd door Caligula als Romeins keizer 
Josephus geboren 
Nero geboren 
Paulus bezoekt Petrus gedurende 15 dagen voordat hij naar “Syrië en Cilicië” gaat 
(Gal. 1:21) en vervolgens naar Tarsus. 


38 Pilatus verbannen naar Vienne in Gallië 


41 Caligula sterft; Claudius wordt uitgeroepen tot keizer van Rome Claudius 
verbant Seneca naar Corsica 


42 Claudius verklaart Brittannië de oorlog 
Claudius’ zoon, Britannicus, geboren 


43 Romeinse invasie van Brittannië 


44 Petrus en Jakobus gevangen 
Jakobus gemarteld; Petrus ontsnapt en vlucht naar Caesarea 
Herodes Agrippa | achtervolgt Petrus maar sterft aan wormen in Caesarea 


45 Petrus neemt Marcus mee en preekt in Rome 


46 Heilige Geest opwekking in Antiochië, hongersnood voorspeld 
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47 Paulus en Barnabas gestuurd naar Jeruzalem met bijdragen 
Paulus in opdracht van de Heilige Geest Paulus' eerste 
zendingsreis begint 


49 Claudius roept Seneca terug uit zijn verbanning om Nero's leermeester te 
worden. 


50 Einde van Paulus' eerste zendingsreis (?) 
Herodes Agrippa Il wordt koning van Colchis 
Philo, joods filosoof, sterft 
De Romeinen leren zeep gebruiken van de Galliërs 


51 De kerkenraad van Jeruzalem beslist ten gunste van Paulus 


52 Rome neemt Britse koninklijke familie gevangen 
Claudius adopteert Gladys, geeft haar zijn familienaam, Claudia 
Claudius verdrijft Joden uit Rome 
Aquila en Priscilla verhuizen van Rome naar Efeze 
Paulus' tweede zendingsreis begint (gericht op Korinthe) 
Felix benoemd tot procurator van Judea Hogepriester Annanias, uit zijn ambt gezet 
en als gevangene naar Rome gestuurd (later weer in ere hersteld) 


53 Rufus Pudens trouwt met Gladys (Claudia) in Rome. 


54 Timotheüs geboren uit Rufus Pudens en Claudia 
Keizer Claudius vergiftigd door zijn vrouw Aggripina Nero wordt 
keizer van Rome 
Paulus' derde zendingsreis begint (gericht op Efeze) 


58 Paulus schrijft zijn Brief aan de “Romeinen” vanuit Efeze en gaat dan naar 
Jeruzalem, waarmee zijn derde zendingsreis eindigt 
Paulus wordt gearresteerd met Pinksteren, kort berecht in Jeruzalem en 
overgebracht naar Caesarea 


59 Caradoc's ballingschap eindigt; hij keert terug naar Brittannië Nero laat zijn 
moeder, Agrippina, vermoorden 


60 Felix wordt vervangen door Festus als procurator van Judea Paulus doet een 
beroep op Caesar 
Paulus vertrekt als gevangene uit Caesarea naar Rome, maar lijdt schipbreuk 
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De Boadicea-oorlog in Brittannië doodt meer dan 70.000 Romeinse kolonisten 


61 Paulus arriveert in Rome 
Annianus vervangt Marcus als bisschop van Alexandrië 
In Brittannië wordt Paulinus vervangen door Petronius Turpilianus 


62 Jacobus de Rechtvaardige gemarteld in de Tempel 
Symeon vervangt Jakobus als hoofd van de kerk in Jeruzalem 
Seneca wordt gedwongen zich terug te trekken in Rome 
Nero vermoordt Burrus 
Nero vermoordt zijn vrouw Octavia en trouwt met Poppaea Sabina Festus sterft en 
wordt vervangen door Albinus 
Herodes Agrippa Il ontslaat hogepriester Ananus voor de moord op Jacobus. 
Jezus, zoon van Damneus, wordt hogepriester 


63 Paulus vrijgesproken door Nero 
Paulus verlaat Rome en preekt in Spanje en Brittannië tijdens zijn vierde 
zendingsreis 


64 De grote brand van Rome (juli) 
Christenen krijgen de schuld, de eerste vervolgingen beginnen. Florus benoemd 
tot procurator van Judea 


65 Nero beveelt Seneca zelfmoord te plegen 
In Jeruzalem tijdens Pesach klagen de Judeeërs bij gouverneur Cestius Gallus over 
het onrecht van Florus, maar hij doet niets. 


66 De Joodse Opstand begint Paulus onthoofd 
Petrus ondersteboven gekruisigd 


68 Nero pleegt zelfmoord, opgevolgd door Galba (juni tot jan. 69) 


69 Otho volgt Galba op (jan. tot april) 
Vitellius volgt Otho op (april tot december) 
Vespasianus uitgeroepen tot keizer door zijn troepen (december) 
Vespasianus gaat naar Rome, laat zoon Titus achter om Joodse Oorlog te voltooien 


70 Jeruzalem en zijn Tempel verwoest 


73 Masada ingenomen; einde van de Joodse Opstand 
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79 De Vesuvius barst uit bij Pompeii en doodt Drusilla (vrouw van Felix) en hun 
zoon. 
Vespasianus sterft en wordt opgevolgd door zijn zoon Titus. 


81 Titus sterft en wordt opgevolgd door zijn broer Domitianus. 
90 Linus gemarteld in Rome 


96 Johannes verbannen naar Patmos Rufus 
Pudens gemarteld in Rome 
Domitianus vermoord in paleiscomplot, opgevolgd door Nerva 
Senaat keurt damnatio memoriae goed tegen Domitianus, waardoor zijn 
nagedachtenis uit alle openbare documenten wordt gewist. 


98 Nerva sterft een natuurlijke dood, opgevolgd door Trajanus. 
99 Aristobulus sterft in Glastonbury in Brittannië 


107 Symeon gemarteld, 120 jaar oud 
Pudens dochter, Pudentiana gemarteld in Rome 


113 Trajanus begint oorlogscampagne tegen Parthië en breidt de heerschappij van 
Rome bij Susa uit. 


116 De Joodse Opstand begint, waardoor Trajanus zijn campagne tegen Parthië 
moet staken. 


117 Trajanus sterft aan een beroerte, opgevolgd door Hadrianus 
118 Verdrag neemt Groot-Brittannië op met Rome 


122 Hadrianus bezoekt Groot-Brittannië en begint met de bouw van “Hadrian's 
Wall om een noordelijke grens vast te stellen. 


130 Hadrianus bezoekt Jeruzalem, besluit het te herbouwen als heidense stad met 
de naam Aelia Capitolina en een tempel voor Jupiter. 


132 Joodse Opstand onder Bar-Cochba en Rabbi Akiva Koninkrijk Judea 
opgericht als onafhankelijke natie 


135 Rome verplettert het Koninkrijk Judea Bar-Cochba gedood door slang 
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138 Hadrianus sterft, opgevolgd door Antoninus Pius 


139 Koning Lucius gedoopt door zijn achterneef, Timotheüs Timotheüs’ broer 
Novatus gemarteld in Rome 


144 Pudens zoon, Timothy, gemarteld in Rome, 90 jaar oud. 
155 Polycarpus gemarteld 
165 Koning Lucius verklaart Groot-Brittannië tot een christelijke natie. 
166 Justin gemarteld 
596 Augustinus slaagt er niet in de Britse kerk onder Rome te brengen 
1403 Raad van Pisa spreekt zich uit voor de anciënniteit van de Britse kerk 


1413 Raad van Konstanz bevestigt uitspraak Raad van Pisa over Britse anciënniteit 


Bijlage 9 
Romeinse keizers 


Octavianus-Augustus Caesar (28 voor Christus - 14 na Christus) 
Tiberius (14 - 37) 
Gaius (Caligula) (37 - 41) 
Claudius (41 - 54) 
Nero (54 - 68) 
Galba (68 - 69) 
Otho (69) 
Vitellius (69) 
Vespasianus (69 - 79) 
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Titus (79 - 81) 
Domitianus (81 - 96) 
Nerva (96 - 98) 
Trajanus (98 - 117) 
Hadrianus (117 - 138) 
Antonius Pius (138 - 161) 
Marcus Aurelius (161 - 180) 
Commodus (180 - 192) 
Pertinax (192 - 193) 
Didius Julianus (193) 
Severus (193 - 211) 
Antoninus (Caracalla) (211 - 217) 

Macrinus (217 - 218) 
Diadumenianus (218) 
Elagabalus (218 - 222) 
Alexander (222 - 235) 
Maximin (235 - 238) 
Gordian | (238) 
Gordian |l (238) 
Gordianus III (238 - 244) 
Filips, de Arabier (244 - 249) 


Decius (249 - 251) 
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Gallus (251 - 253) 

Aemilianus (253) 

Valeriaan (253 - 261) 
Met Gallienus (253 - 261) 
Alleen Gallienus (261 - 268) 
Claudius Il (268 - 270) 
Aurelianus (270 - 275) 
Tacitus (275 - 276) Florianus 

(276) 

Probus (276 - 282) 

Carus (282 - 283) 
Numerianus (283 - 284) 
Diocletianus (284 - 305) 

Met Maximin (286 - 308) 
Constantius, Galerius, Maximin (305-306) 
Galerius, Constantijn, Maxentius en Maximin (306) 

Licinius ook (308) 

Galerius sterft (311) 
Maxentius sterft (312) 
Maximin sterft (313) 
Licinius sterft (324) 


Constantijn enige keizer (324 - 337) 
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Constantius Il (337 - 361) 
Julianus de Afvallige (361 - 363) 
Jovian (363 - 364) 
Valentinianus | (364 - 375) 
Valens (364 - 378) 
Gratianus (367 - 378) 
Valentinianus Il (375 - 392) 


Theodosius | (De Grote) (378 - 395) 


Het Romeinse Rijk verdeelde tussen 


de twee zonen van Theodosius: 


Arcadius, keizer van het Oost-Romeinse Rijk 


Honorius, keizer van het West-Romeinse Rijk 
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